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अपनी बात 


कुछ में सोच में पह गया हैं कि आपसे क्या कहूँ। सोच से ज्यादा 
श्रचरज हैं। क्योंकि यह वात कि कुछ अपने बारे में कहने के लिए में 
इस वक्त यहाँ हैँ, यकीन के लायक नहीं मालूम होती। अप्तत्न में 
अपने होने, उत्त पर भी लेखक द्वोने पर झुझे आज विस्मय के सिवा 
हुहु नहीं हो सकता। बेशक कुछ क्रिताये हैं मिन पर मेरा नाम है। 
वे लिखी भी मुझसे गई हैं। यह धनद्दोना ही हुआ हैं और भव तक 
इसके श्रचस्मे से मे उबर नहीं सका हुँ। सूरदास के एक पद में उस 
हपा का बखान है जिससे भ्रन्ध को दीख आता है, वहरा सुन लेता हैं, 
गूँगा बोल उठता है भर रंक राव ववता है। भगवात्र्‌ की कृपा से 
सब सम्भव हैं । 

दुष्ठ ऐसी ही बात हुईं होगी, नहीं तो मुझे सपना भी न था कि 
में लिख सह गा। पढाई उसके लिए काफ़ी की नहीं थी, भौर भी इछ 
तेयारी नहीं हुईं । उमर वह हों गईं थो जब आदमी को कुछ करना- 
धरना चाहिए । तेईसदें बरस में श्रा गया था। पढना सोलहवें वर्ष में 
ही छूट गया था। उसके बाद के छः-सात बरसों का द्विसाव नहीं है। 
थे दिन भठकने में ही थीते। आखिर भटकना थमा । खयात् हुभा, 
कुछ करवा चाहिए | पर क्या करें ! कोई ऐसा था नहीं जो मुझे डेंगल्ली 
पकड़कर शह लगाये। एक अकेली मां थी। वह आस-भरी श्राँखों से 


मुझे देख लेने के सिवा क्प्रा कर सकती थी । में उसका प्रकेला कढका 
था, भौर वही में निकम्मा भोर बेकार था। माँ की उन आँखों में स्नेह 
तो देखता था, पर जैसे अपने से निराशा भी देखता था। उस इृष्टि का 
घिक्कार मुझे; चोट देता रहता। आखिर दुछयु पैसों का जुगाष करके 
कलकत्ते का मेंने टिकट कटा किया । सोचा, इतना बढा शहर हैं, कुछ- 
न-कुछु काम मित्र ही जायगा। चिकम्मा रहकर माँ के रनेह का सामना 
न होता था । ऐसा ही होगा तो चलो उनकी आँलो से दूर तो रहूँगा। 
पर नहीं, काम इुछ द्ाप आ ही जायगा, और माँ को खबर दूँगा कि 
वेदा काम से लग गया है। ब्रात यह भी थी कि कल्नकत्त में कुछ 
सहारे का भरोसा था। उस्त सद्दारे की जगह पहुँचा तो बन्दु चोककर 
बोले--“अरे, तुम कब शआाये ? न खत, न छुछ, क्‍या बात है ?” 

मेंने अपनी स्थिति बतल्ााई और कद्दा कि आपने ही जगद्द के घारे 
में लिखा था। 

“ग्रह खूब !” हित्तेधी बोले, “भई, बडे अजब लछके द्वो तुम! 
लिखा था चार महीने पहले । आप सममते हैं कि भ्रव आपके लिए 
वह जगह खाली रखी होगी !” 

मैंने देखा कि बात ठीक है। में रुआला हो आया । इस सु ह में 
वापिस केसे जा सकता था। मेरी हाढत देख हिजैषी बोले, “जगह तो 
वह भर गईं है, भोर जब मेंने लिखा था तथ परवाह तुमने क्‍यों वह्दीं 
की !” 

मुझे खुद नहीं मादूस कि मेने परवाह क्यो नहीं की । द्वालत मेरी 
और दुयनीप हो भाई। यह हालत देखकर कृपातु बुजुर्ग ने कहा, 
“अफसोस से अब क्या होता है,--चक्बो और जगह तत्ञाश करेंगे। 
जवान हो, निराश नहीं हुआ ऋरते ।” 

मैंने कहा, “बीस की हो, णच्चीस की हो, जो भी जगह हो में जे 
लूगा। वापिस लेकिन क्रिसी तरह नहीं जा सकू गा ।” 

उन सब्जन ने काफी यत्न क्रिया। पर क्रिस्सत ही उढ्दी हो दो 


कोई क्या करे। आठ रोज कोशिश में त्वगाये गए, पर बीस की भी कोई 
नौकरी दाथ नहीं आई । जानता था फि जहाँ टिक गया हूँ वहाँ भारी 
हुँ। पास पैसे भी कम हो गए थे। बस ठीक इतना बचा था कि टिकट 
था जाय । इन शआाठ रोज उस महानगरी दी काफ़ी खाक छ्ानी । बढा 
कामिन्दा शहर है। व ज्ञोग यहाँ से वहाँ लपके जा रहे हैं । सबको 
काम दे और सव सपट रहे हैं। में भोंचक यह देखता था | समझ ही 
न पाता था कि कया है जो इन सबको भगाये जा रहा है। क्या व्यस्तता 
है जो उन्हे तगाग्रे रख रही है। 

खेर, में बैरंग वापिस आ गया । माँ ने प्यार से लिया । वह प्यार 
मुझे अन्दर तक काटता चलना गया। मुझ-सा नाज्ायक कोन होगा। 
उसी वदनसीग को यह प्यार ' क्यों मित्र रहा है। खतता था कि कोई 
कष्ट नहीं जो मुमसे उन्हे न मित्रा हो। कपूत के और क्‍या लच्छुन 
होते हैं । पर पूत कपूत हो, माँ तो माँ ही होती है । 

ऐसे दिन बीतते गए और मेरे सामने अँधेरा बढता गया । दिल्‍ली 
कौन छोटा शहर है। यह सन्‌ सत्ताइस की दिरली की वात है। सन्‌ 
बावन की दिरल्ी की ता पूछ्चिए क्या, देखते-देखते वह तो जैसे लन्दुन 
वनी जा रही दै। उसकी व्यस्तता का दबाव मुझ पर कम न रहता 
था। एक तरफ माँ को देखता जो अपने हाथो से जाना बनाकर बेठी 
मेरी राह देखती रहा करती थी। दूसरे अपनी तरफ देखता जिसे कुछ 
शऊर न था और जो दर तरह एक अनावश्यक बोझ था| ऐसे में घर 
से दूर-ही-दूर रहता था कि भ्रात्मग्लानि का रस तो पा सकू, नहीं तो 
सब नीरस लगता था भोर मै हृवता जाता था । 

नही, शआात्मधात सम्भव नहीं हो सका । उसके लिए भी शायद 
योग्यता चाहिए । जो सम्भव हुआ वह यह कि छुछ्ठ पीक्षे कागज काले 
किये । कहना चाहिए कि ऐसे असम्भव ही सम्भव हो आया । फ़िर 
जिस इयारत से कागज काले हुए थे वह पीछे एक संयोग से छाए में 
छुपी मेरे ही देखने में आई । वह दिन दे कि छात्र दिन है, में लेज़क 


ऋद्दाता हुँ भौर श्रव तक जिन्दा हुँ। सच मानिए कि मेरा दोष उसमें 
नहीं है, होनहार का तमाशा ही नजर भआराता है। इस घटना से मेरे मन 
में हो गया दे कि आदमी नहीं करता, भगवान्‌ ही करता है । 

यह बात कह तो गया, पर कहते मेप होती है | क्योंकि समझदारी 
की बात यह नहीं जान पहती | इसका सबूत कोई नहीं और शायद हार 
में शोर निराशा में ऐसा कहा जाता है, “वह हो सकता है”,और सस्ता 
भगवान का नाम केने को में राजी नहीं हो पादा। पर भ्राज के लिए कुछ 
बताया ही नहीं गया कि मुमे आपसे क्ष्या कहना है। कहा गया कि 
अपनी वात कहूँ । मेरी अपनी वात कोई दूसरी नहीं, यही है कि मेरी 
बाद कोई नहीं है । 

सन्‌ इक्कीस और तीस के दिन भारत में अमिट रहेंगे । राष्ट्र के 
प्राणों में बेला ज्वार भज्ञा कब-कथ झाया होगा! सन्‌ तीस में जेल 
जाना हुआ और मैंने भ्रपने को पंजाब के गुजरात स्पेशल जेल में 
पाया | वहीं दिल्ली, पंजाब झौर सरहद के छुने-चुने लोग जमा थे। 
इससे वातावरण जगा रहता था ओर खूब सरगर्मी रहती थी । पर मेरी 
पहुँच कम थी । इससे में अपने को इुछ भ्रकेज्ञा पाता था। वहाँ पहली 
बार किताय दाथ लगी--गीता | नाम उसका सुना था, तव तक उसको 
देखा नहीं था। गीता की वहाँ क्लास थी भौर जेल में अक्सर उसकी 
सर्चा रहा करती थी | तिलक, अरविन्द और गाँधी के भाष्य क्लोग पढ़ते 
और उद्धुत करते थे। में उनमें अधिक रस न छो पाता था। थोदा ही 
कुछ समझ आता, ज्यादा समझ ही न आता था और इस तरह उदास 
रहता था। लगता था, जेसे शंकाएँ भर गई हैं और समाधान कहीं 
नहीं है । 

जेल के बीच में गोलाकार एक खुला उद्यान था बिसके चारों तरफ 
हम लोग श्रक्सर धूमा करते थे। उन्हीं दिनों की एक शाम को बात 
है | दरकी सर्दी थी । शाम गहरी हो चली थी। तारे दीख आए थे। 
रात झँघेरी थी, लेकिन तारे आसमान पर देखते-देख ते ऐसे भर आए 


कि चाँद का न होता पता व चत्ता। चाँदनी तो थी, फिर धाँद का न 
. होना भ्षा ही छगा। देखा कि अब इक्का-दुक्का ही धूमनेवाल्ते रह 
' गए हैं। फिर वह भी न रहे। में अकेला चक्कर पर धूमे जा रहा था, 
धूमे जा रहा था। आप्तमान पर वे अनगिन नन्‍हीं-तन्‍्हीं विन्दियाँ अजब 
लगती थीं। कभी वे मरिप जातीं, कभी भुर्करा भ्रार्ती | सुझे समय का 
भान न था। जेसे कुछ और होने का सी धीरे-धीरे भावन रहा। 
हरकी 5णढ थी और दृत्फी-दरकी बचार । द्वोते-होते सन्नाटा हो चढ्षा। 
जैसे बस तारों-भरी रात ही थो और उसके नीचे चाँदनी में खिलता 
भ्रपेर, और दोले होकर बहती हुईं हवा। बाकी सब सो गया था ! 
जैसे शेष हुआ अनहुआ दो गया हो । 
, पॉँव मेरे चल्ते जा रहे थे भौर समय निकज्ञता जा रह्य था। न मुझे 
चत्नते पाँवों का पता था, व जाती घष्टियों का। क्या में तब अपने में 
'उल्लझा था  धूमते-धुमते घण्टों को आवाज में दस सुनाई दिया, फ़िर 
ग्यारह सुनाई दिया। तरे भरापमान में और भर आए थे। जैसे वे 
उजले भी ज्यादा दो रदे हों।'*****एुक-एक उनमें दुनिया है। कई 
सूरज हैं भौर सूरज से बड़े हैं। जितने दीखते हैं असंझ्य हैं। और 
असंख्य ही अभी नहीं दीखते, क्योकि रोशनी उनकी बरावर चत्ष रही 
है, पर दम तक अभी पहुँची नहीं है। सभी ये तारे इश्य और भ्रद्वय, 
स्वतन्त्र जगत्‌ हैं और बढ़े-बढ़े मंगल हैं। भौर वे बरावर बागते हैं, 
और घूमते हैं, और वे अनन्त हैं, अवन्‍्तकाल से हैं, अनन्तकाल तक 
हैं। वे नन्‍्हीं-नन्‍्हीं विन्दियों से दारे ! 

ऊपर उन्हे देखता, फिर नीचे भ्रपने को देखता। हृठात्‌ अपना 
होना न-द्दोना-सा लगता । इस न-हौने मे जेसे में हुवने लगा । वेखते- 
देखते मेरे प्रश्न खो गए, शंकाएँ विस्र गईं। जाने किससे जी भर 
आया । भरके में हल्का हो गया। मेरे पेर अब चत्र नहीं रहे तिर रहे 
थे । में घरती पर न था जैसे एक साथ आसमाव में भी था। उस समय 
बारह बजे । घरटा एक-एक कर वजता गया। यह दो यामों का संधि- 


काल था। जैसे चेतावनी हो। बस, चुपचाप चलता हुआ में अपनी 
वेल! में आया। वहाँ ढकी हुई मेरी थाली रखी थी। पर उधर ध्यान 
न दे सका। बरोबर से नोटबुक खींची, उस “पर लिखा, 'में नहीं हैँ, वह 
है! लिखा और लिखकर बल सो गया। 
सो चाहे गया, और सो अब भी रहा हूँ, पर उस्र रात्रि का भावि- 
पकार कि में नहीं हूँ मुझसे एकदम खो नहीं पाया है। यद्यपि धूत्र उस 
पर पड़ जाती है और गये मे में कमी हो भी उठता हूँ, पर भापसे 
कहता हूँ कि आप मारने कि में नहीं हूँ। 
“-जैनेद्रकुमार 


अपनी बात! एक दूसरे भ्रवस्तर पर लिखी गईं थी । किन्तु इससे 
पाठकों को लेखक के भौत्षिक दृष्टिकोण की मूत्र प्रेरणा के समभकने में 
सहायता मिल्लेगी, इसलिए मन्‍्थन की भूमिका के रूप में इसको यहाँ 

दिया गया है । 
“-प्रकाशक 
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सानव का सत्य 


हम जानते दें कि चीज़ें बदद्ा करती हैं, ज़िन्दगी में हम बदल 
गये हैं भौर जिन चीज़ों को हम जेंसा जाता करते थे, वे आज पैसी दी 
नहीं हं। देखते-देखते एक लहलहाता गाँव उजड़ गया 6 और, जहां 
धंजर धरती थी, वहाँ शहर वन गया है। जो बच्चे थे, श्राज बढ़े दो 
गये हैं भर जिम्मेदार आदमी सममे जाते हैं। दृछ्ठ उनमें अब शाप 
भी नहीं है, वे काल-कवलित हो गए दैँ। कुद्ठ उनमे और हूँ जो घतते- 
चढठे मौत के किनारे पहुँच रहे दें। साहांश, दुनिया चत्नती रहती ह 
और चीगें बढ छठी रहती दें । 

इद्ध पदार्थ दम श्रचत्त प्रतीत होते हैं । घरती है, मझान 8, पहाड़ 
ईै,--थे चीजे स्थिर ज्ञान पड़ती है। इनमें परिव्रितन नहीं दीरूता। 
पर ऐसी छात है नहीं। श्रतत्ञ वें भी नहीं हैं। सावारगृठ: हमें टनमें 
होता रहने वात्ा परिवर्तन दीखता नहीं, पर इृविद्ाम 5 भाग से और 
अन्यान्ण विज्ञानों द्वारा हम आनते दें कि वे जेसे हैं, वैसे अभी नहीं 
थे। गति इर्ठित्व की शर्त है, ओर तो दे बढ़ पतिवर्तनीय है । पर 
चर्तनीमता होने की परिभाषा है | 

वस्तुओं छी अभय भिन्‍न है श्रौर उनमें होते धाले परिवर्तनों की 
गति का वेग भी भिछ है। हर एच्र प्रस्तिस् में थे दो क्रियाएँ 
रहती ई--दुद् दसमें से मिद्या रहता 6, इुद्ध शरीर ८० 
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है। उत्पत्ति और समाप्ति, ये दो पहलू प्रत्येक अवस्था में हैं। पुरातन 
व्यर्थ जीणं होकर नष्ट हो जाता है, नूतन उसकी जगह छेता है। इसी 
भाँति परिवर्तन सम्पन्न होता है। 

अपने चारों ओर घटित होती हुईं घटनाओं में एकाएक हमें कोई 
संगति नहीं दिखत्वाई देती । शहर क्यो खडा हो गया और गाँव क्‍यों 
उजढ गया ) पिता कहाँ है ओर उसकी जगह अब पुत्र क्यों निश्चिन्तता- 
पूवेक तना बैठा है ? हमारे चारों ओर की हालतें क्‍यों बदल गई हैं? 
क्रिस भाँति एक सामूज्ली व्यापारी बढकर बढा आदमी हो गया है ओर 
क्यो कल का यढा आदमी पूछा भी नहीं जाता ? चारों ओर आँख 
खोलकर देखने से मन में हसी भाँति के प्रश्न उठते हैँ ओर वे प्रश्न 
बहुतेरा उत्तर देने पर भी अ्रन्त तक छुछ प्रश्न से ही बने रहते- है । 

लेकिन यदि हम वर्तमान को तटस्थ होकर देख सके, जो कि पूर्ण- 
तया सम्भव नहीं है, तो हमें प्रतीत होगा कि कोई कटी हुईं अपनी 
स्वतन्त्र सत्ता नहीं है। जो था उसी में से यह वर्तमान बना है। यह 
मनमाना नहीं है। मनसाना दो भी नहीं सकता। इसी भाँति, जो 
भविष्य मे होगा, वह भी आज के वर्तमान से निरा असम्बद्द नहीं है । 
आज ही को कलत्न होना है । 

हम देख सकेंगे कि परिवर्तनों मे ऋम है और काज्ञ की प्रगति में 
जो आवतंन-प्रत्यावतंन होते रहते है, वे निरे असंगत भ्रौर भर्ठेतुर्क नहीं 
हैं। उनमें संर्गात और द्वेतु है। 

किन्तु घटना का ओचित्य उस घटना मे बन्द नहीं मिक्षेगा | घटना 
को बवृत्त मानकर उसी के भीतर द्वेतु खोजने से नही चन्नेगा। व्यक्ति 
अपने व्यक्तिगत जीवन को तोड़कर अपने में ही उसे समझना चाहे तो 
जीवन व्यर्थ-स्ा और अ्रतक्‍्य॑-सा मालूम होगा । लेकिन हम जानते हैं 
कि जब व्यक्ति अपनी ज़िन्दगी के साठ-सत्तर, सौ वर्ष जीकर समाप्त 
होता है, तब भी उप्तका परिवार चल्नता रहता है। परिवार मिट जाते 
हैं और समाज बना रहता है। इसी तरह, एक राष्ट्र के जीवन में 
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समाज अपना जीवन-दान कर जाता है। सदस्त-सहस्त वर्षों के हस 
प्रकार के संयुक्त जीवन की साधना के परिणामस्वरूप संस्क्षतियाँ 
बनती हैं। मनुष्य का ज्ञान और सभ्यता और संस्कृति इसी भाँति 
उन्नत और पुष्ट होते जाते हैं। 

हम देखें कि समस्त परिवतनों में नितान्त असंगति ही नहीं है, 
प्रत्युत उनमें एक विकास-घारा है। चीजें बनतो हैं और मिटती हैं, 
पर वे अनर्थक भाव से नहीं बिगहृती-बनतीं । पिता यदि पुत्र को जन्म 
देकर स्वयं मौत की झोर बढ़ जाता है, तो यह भी एक नियम के अनजु- 
सार है। वह यथपि यह श्रन्ध भांव से कर सकता है, पर वह विधान 
निरर्थक नहीं है, नियमालुकूत्र दै। मनुष्य चाहे उसमें अपनी तृप्ति माने 
झथवा उसे अपने क्षिए शाप सममे, पर वह श्रनिवाय हैं। मानव- 
जीवन का भ्रथ उसके-अपने ही भीतर समाप्त नहीं है । 

एक पअनिर्दिष्ट निर्देश ले मानव जीता, चलता है भौर मरता है। 
वह भअज्ञान से अथवा ज्ञान-पूर्वक अपने जीवन के चक्कर को क्ाटता 
है और अपने जीवन-दान से वृहत्‌ चक्र के संचालन में सहयोगी बनता है। 

हम परिवत॑न करते हैं और परिवर्तन हम पर होते रहते हैं । उसके 
साथ ही दम जान लें कि वह परिवतंन-मात्र परिवतन नहीं है, वह 
उन्नति श्रौर विकाप्त है। जानें कि सब्र-कुछ के द्वारा और हमारे द्वारा 
भी युग-बुग के भीतर एुक विकास अपने को सम्पन्न कर रहा है। हम 
उसके साधन हैं भौर 3सके भाग हैं| --दम भौर कुछ नहीं दो सकते। 
विकास न रुकैगा । भविष्य आावेगा ही। अ्रतीत जो था, था, भर 
भविष्य भी जो द्वोगा, वही होगा। इस दृष्टि से वर्तमान की भी एक 
निश्चित रूपरेखा है। इसी मद्राचक्र के भीतर दम हैं। हम गिनती 
कै वर्षों कै ल्षिए हैं ओर परिणाम में साढ़े तीन द्वाथ से ज्यादा नहीं हैं। 
हम गजब से भारम्भ हुए हैं, उसकी जन्म-तिथि है, जिस रोज़ हम न 
रहेंगे, वह भी एक तारोख होगी। हमारा भ्रस्तित्व उन और छोर पर 
बेदी तारीखों के बीच में नपा-नपाया है। किन्तु जन्‍म की तारीख़ से 
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पहले भी दुनिया थी और सब-कुछ था। झुत्यु की तिथि के बाद भी 
दुनिया रहेगी और सब-कुछ रहेगा । अपने-झाप ही आप में जब-जब 
हम देखेंगे, तब-तथ पायेंगे कि हमारी बहुत ही परिमित सत्ता है और 
बहुत ही थोडा वश है। 

लेकिन इसके साथ ही अमिट-रूप में हम जानते हैं कि जो है, 
उसका नाश नहीं द्योता । सब परिवतंनों के मध्य में कुछ प्रूष भी है 
जिसमें परिवतंन है, वह सदा है सदा था भौर सदा रहेगा । वह शाश्वत 
है और परिचतंतों के द्वारा घह शाश्वत ही अपने को सम्पन्न करता है। 
हम जानते हैं कि भ्रसंख्य वर्ष पहल्के जो था, वह भी हम से असम्बद्ध 
नहीं है। हम आज अपने भीतर दतिद्दास के अ्रतोत के साथ भी अपना 
नाता अनुभव करते हैं। ऐतिहासिक पुरुषों की महत्ता हमें महत्ता की 
ओर प्रेरित करती है। उस अतोत के ज्ञान में हमें रस मालूस होता है । 
तब का इतिहास, मालूम होता है, अब भी हमारी रगों में सो रहा है 
और वह जग भी सकता है। सियाँ हमें काल-क्षण-सी मालूम होती 
हैं और हम जानते हैं कि हम परिमित प्राणी हैं। जान पढ़ता है- 
इतिहास के भीतर भी हमीं हैं। हमीं वह हैं। भ्रादिम मनुष्य ने जो 
भोगा भर किया, उसके बाद प्राग-ऐतिहासिक और ऐतिहासिक युगों 
के दीघेकाल में भी जो उसने भोगा, किया और पाया, उसकी वह 
तमाम अचुभूति, तमास उपलब्धि, तमाम ज्ञान और उसकी वह ससस्त 
साधना झ्राज हमारे जीवन में बीज-रूप से व्याप्त है। उसी के फल- 
स्वरूप हम आज हैँ। नितान्त एकाकी स्वतन्न्न हम अपने-आपमें 
क्‍या हैं! 

इस दृष्टि से चाहे हम परिमित हों, फिर भी अ्रनल्त हैं। हम काज् 
से भी नहीं बंधे हैं भर न प्रान्त से ही । शत्-पद्न॒ शताब्दियाँ हम 
में मुखरित दोती हैं और हमारा दायित्व बडा है। 

क्या दम भावी बदल सकते हैं ! क्या हम अपने सी मात्तिक हैं ! 
क्या हम अपने-आप में भाग्य-बद्ध भी नहीं है ? क्या हमको साध्यम 
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बनाकर कुछ और महत्त्व नहीं व्यक्त हो रद्दा है नो हमसे अतीत है 
हमारा समस्त यत्न अ्न्ततः किस मूल्य का हो सकता है ! भ्नन्तकाल 
और भ्रगाध विस्तार के दस ब्ह्मारड में एक व्यक्ति की क्या देप्तियत है | 

ऊपर को बात कही जा सकती है और उसका कोई खण्डन भी 
नहीं हो सकता। वह सत्य ही है। उस महद्दासत्य के तक्षे हमें विनीत 
ही बन जाना चाहिए । जब वह है, तथ में कहाँ ! तब अहंकार कैसा 
जब हम ( अपने आपके ) सचमुच कुछ भी नहीं हैं, तब और किसको 
छुद्व मानें ) नीच किसको मारने ! तुच्छु किसको सानें ? हम उस महा- 
सत्य की अनुभूति के तले अपने को शून्य ही सान रखने का तो 
अभ्यास कर सकते हैं । 

और बस। भ्रहकार से छुट्टी पाने से आगे हम उस मद्दासचा के 
बहाने अपने में निराशा नहीं ज्ञा सकते, हम निराशा में प्रमाद-प्रस्त नदी 
बन सकते, अनुत्तरदायी नहीं बन सकते, भाग्य-वादी नहीं बन सकते | 
यह भी एक प्रकार का भ्रहंकार दै। प्रसाद स्वार्थ है, उच्छुड्डलवा भी 
स्वार्थ है । हम जब देखने लग कि हमारा भ्रहंकार एक प्रकार से हमारी 
जठता ही है, अज्ञान है, साया है, तव दस निराशा में भी पढ़ सकने 
के लिए खाली नहीं रहते । निराशा एक पिज्ञास है, वह एक ध्यसन 
है, नशा है। नशीक्ञी चीज्ञ कषवी होती है, फिर भी क्षोग उसका रस 
चूसते हैं। यद्दी बात निराशा में है। निराशा सुख-प्रद नहीं है। फिरभी 
लोग हैं जो उसके दुःख की घुस्की छेते रहने मे कुछ सुख की रोक का 
अनुभव करते हैं । 

जिसने इस मदासत्य को पकढा कि में नहीं हूँ, में केवक्ष भ्रव्यक्त 
के व्यक्तीकरण के ल्विए हूँ, वह भाग्य के द्वाथ में अपने को दीडकर भी 
निरन्तर कमंशीज्ष बनता है। बंद इस बात को नहीं भूज्र सकता कि 
कप्ते उसका स्वभाव है और समस्त का वह अंग है। वह (साधारण भ्र्थों 
में) सुश्ष की खोज नहीं करता, सत्य की खो करता है। ठसे वास्तव 
के साथ प्रभिन्नता चाहिए। इसी अमिन्नता की साधना में, इस अभ्रध्यन्त 
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वास्तव के साथ एकता पाने के रास्ते में जो कुछु भी विपत्ति उस पर 
आये, जो खतरा, जो दुःख उसे उठाना पढे, वह सब ह॒७ष से स्वीकार 
करता है। इसलिए, उसका सुख समस्तता के साथ अ्रविरोधी सुख 
होता है। इस जगत्‌ में विज्ञास, दूसरे की पीडा पर परिषुष्ट होता हुआ 
देख पढता है। वैसा विज्ञासमय सुख निरहंकारी मानव के लिए अत्यन्त 
स्याज्य बनता है। 

हमने देखा कि चीज़ें बदल्ञती हैं; देखा कि वे प्राकृतिक विकास-क्रम 
के अनुसार बदल्नती हैं; देखा कि किसो व्यक्ति की अथवा घटना की 
स्वतन्त्र सत्ता नहीं है। और भी देखा कि किसी व्यक्ति के लिए अपने 
ही ऊपर केन्द्रित होने और अपने ही लिए रहने का अ्धराश नहीं है। 
(अपने साने हुए) सुख से चिपटने और दुख से दूर भागने को छुट्टी भी 
व्यक्ति को नहीं है। विकास जब अपने-आपको चरितार्थ कर रहा है तब 
व्यक्ति के लिए बीध में अपने सुख-हुख पेद्ा कर ल्लेना उचित नहीं हैं। 
जीवन की स्वीक्षति व्यक्ति का धर्म है, थों चाहे तो क्क्लेश उपस्थित करके 
वह अपने को मार भी सकता है। 

उसे इसने देखा । अ्रध प्रश्न होता है कि व्यक्ति अपने को संतेदना- 
हीन बनाने की कोशिश करे, क्या यही यथार्थ है | अपनी हन्द्रियों को 
क्या सार केना होगा ? अपने अन्दर की सुन्दर भौर असुन्दर, ग्राह्म 
और घृण्य, झाननदकारी भौर ग्लानिजनक, 'सु' और 'कु', यह सब 
विवेक-सावना क्‍या व्यथ है? झनादि काज् से हमारे भीतर एक वस्तु 
को द॑ से अपनाने और दूसरी को दृढता से वर्जित रखने की जो अन्तस्थ 
सहज बुद्धि है, वह क्‍या व्यथ है | क्‍या सबसे मुह मोद कर काय- 
बलेश में 'स्टाइक रेज़िग्नेशन! (900 8९४878707) में बन्द हो जाना 
होगा | क्‍या संवेदनहीन, प्रभावहीन बनने को ही साधना व्यक्ति के 
क्षिए सिद्ध होगी ! 

और ऐसा हुआ है। क्षोगों ने अपने को कुचल्ने में सिद्धि मानी 
है। उन्होंने अपने से इन्कार क्रिया है, दुनिया से इन्कार किया है और 
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एक प्रकार से “न! कार की साधना की है। उन्होंने 'में अपने को कुचत्न 
दूंगा! ऐसा संकहप ठानकर कुचलने पर इतता जोर दिया है कि वे भूल 
गये हैं कि इसमें 'मे” पर सी झ्रावश्यक रूप में जोर पढ़ता हैं। "मे! 
कुचलकर ही रहूँगा, यह ठान-ठानकर कुचलने में जो जोर लगावा 
है, उसका वह जोर असल्त में / अहं' के सिंचन में जाता और वहीं से 
भ्राता है। इस प्रकार, तपस्या द्वारा अपने को कुचत्षने में आग्रही होकर 
भी उस्टे अपने सूचम अह को भ्र्थात्‌ 'में' को, पींचा और पोषा जाता 
हैं। जो साधना दुनिया से मुँह मोडकर उस दुनिया की उपेक्षा और 
विमुखता पर अवल्नम्बित हैं वह अन्त में मूलतः अहं सेवन ही छा एक 
रूप है। 

जो विराट, जो महामद्विम, सब घटनाओं में घटित हो रहा है 
उपक्ी ओर से विमुखता धारण करने से आरत्मेक्‍्य नहीं प्राप्त होगा । 
चीज़ें बदल रही हैं श्र उनकी और से निस्संवेदन, उनको भर से 
नितान्त तटस्थ, नितान्त अलंत्नग्ग और अश्रप्रभावित रहने की साधना 
आरम्भ से ही निष्फल् है। व्यक्ति अपने-आप में पूर्ण नहीं है, तब 
सम्पूर्ण का प्रभाव उप्त पर क्‍यों न होगा ! प्रभाव न होने देने का हठ 
रखना अपने को अपूर्ण रखने का हट करने-जेसा है, जोंकि असम्भव 
है। आदमो अपूर्ण रहने के ल्षिए नहीं है, उसे पूर्णता की ओर बढ़ते 
ही रहना है। 

इसलिए जगदूगति से उपेत्षा-शील नहीं हुआ जा सकेगा । उससे 
श्रप्रभावित भी नहीं हुआ जा सकेगा | यह तो पहले देख चुके कि अपने 
को स्वीकार करके उस जगदुगति से इन्कार नहीं किया जा सकता | इसी 
भाँति यह भी स्पष्ट हुआ कवि उधर से निगाह हटाकर केवल अपने ऊपर 
उसे केन्द्रित करके स्वयं अप्रभावित बने रहने में भी सिद्धि नहीं ह। 

तब यही मार्ग हैं ( लाचारी का नहीं, मोत्त का ) कि हम घटनाओं 
को केवल स्वीकार ही न करें, प्रत्युत उन्हे स्वयं घटित करें | क्या वास्तव 
के साथ ऐक्य पाना ही हमारा लक्ष्य और वही हमारी सिद्धि नहीं है ! 


प्‌ सन्थत्त 


वह वास्तव ही घटनाओं मे घटित वनकर व्यक्त हो रद्दा है। तग्र दमारो 
झपना व्यक्तीकरण भी घटनाओं में ही होगा। हम कर्म करेंगे, यह 
जानकर नहीं कि वेसा किये बिना गुज़ारा नहीं, यह मानकर भी नहीं 
कि हम उसके स्रश्टा हैं। परिवर्तेत का स्वीकार-भर करने के लिए हम 
नहीं हैं । उन परिवतं नो को सम्पन्न करने के क्षिप भी हम हैं। विफास 
हो औ्रौर वद्द विकास हमें अपने हाथ में लेकर विकसित कर जाय, इसकी 
प्रतीक्षा करते नहीं बैठना हौगा । हम स्वयं विकास में प्रदुद्ध होंगे भौर 
उसे सिद्ध करेंगे। हम स्रष्टा की प्रकृति के समभागी हैं। हम केवल 
उपादान, उपकरण ही तो नहीं हैं । हम कर्ता भी हैं। थीए बदलती हैं 
वे सदा बदलती रही हैं, यहाँ तक ही मनुष्य का सत्य नहीं है । मुप्य 
का सत्य यह भी है कि इस चीज़ों को यदलते हैं, हम उन्हें बदतते 
रहेंगे । मनुष्य परिषर्तनीय है, इसीलिए तो कि वह परिवतंनकारी हैं। 
मनुष्य विकासशील है, क्योंकि वह विकासशाली है। पह कर्मवेष्टित 
क्यों है? क्‍योंकि वह कर्म का सष्टा भी है। 
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सुना जाता है कि श॒तुरमझ्ु्ग, जो अफ्रीका के रेतीले मेदानों में दोता 
है, विचित्र प्राणी है। चह जब शत्रु को टोह पाता है तो भोर छुछ करता 
नहीं, रेत में मुँह हुबका लेता है। शन्नु फिर निरापद भाव से जाकर 
उसका काम तमाम कर देंता है। वह जानवर शुतुरमुर्ग इस भाँति 
शान्तिपूर्वक मरता है। 

हम छोग शायद उसकी मरने की पद्धति ले सहमत नहीं दे । 
उसका मरना हमारे मन से कोई गलत बात नहीं है। उसकी बंधकूफी 
की सजा ही सममिए जो मौत के रूप में उसे मित्रती हैं। ऐसे वह न 
मरे तो भ्रचरज। मरना तो उसका ठचित ही है। भर हम मनुष्य 
जानते हें कि शुतुरमुर्ग मूर्ख प्राणी है | 

मूर्ख तो वह हो; लेकिच हतना कहकर बात को हम टाल्नें नहीं। 
उसे कह देकर आ्रादमी शायद स्वयं अपने को कुछ वुद्धिमान्‌ लग आता 
होौ। पर हमें इसमे सन्देह है कि दूसरे को मुख कहने के आधार पर 
खुद बुद्धिमान बनने का ढंग ठीक है। तिस पर वह श॒तुरमुर्ग क्यों मूर्ख 
है? और हम क्यों नहीं दें ? और मूख्न द्वोने में सुभीता यदि हो तो 
फिर हरज क्या हैं !--आदि बातें सोचने की हैं। 

घर में एक छोटी बच्ची है। नाम अभी है मुन्नी | सदा खेलती 
रहती है। एक खेल्न उसे प्रिय है। वह मुन्नी किसी सूखती हुईं घोती 


& 
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या बक्स या कुर्सी के पीछ्ठे होकर सँह ठककर चिहक्लाएगी--अम्सों | 
मुझ्ती को हू ढो! श्रगर अ्रम्मा एक बार में ध्यान नहीं देगी तो मुन्ती 
उससे उलक पढ़ेगी । कहैगी--श्रम्माँ, श्री भ्रम्माँ, देख ।!' और जब 
अम्माँ उसकी ओर सुखातिब होगी तब सामने दूर जाकर मुँह की श्रोट 
करके कद्देगी--'मुन्नी नहीं है, अम्माँ । मुन्नी नहीं है, सुन्नी को हूँ ढो। 

तथ मुन्नी की अ्रम्मों सी सारे कमरे में दृधर-उधघर, कभी कल्मदान 
के नीचे, कभी द्ोह्डर के नित्र में, ग्लास में या सुईं के नकुए में, यहाँ 
वहाँ औ्रौर जहाँ-तहाँ खोज मचाती हुई मुन्नो को हूँ ढती है, कहती जाती 
ह--अरे मुन्‍्नी कहाँ है !” कपडे को उल्लर-पत्रव्कर-- भरे कहाँ है १ 

मुन्नी, ओरो झुन्‍्नी !! 

और मुन्‍्नी सामने खडी-खडी चोरी-चोरी अम्माँ के थत्नों की 
विफत्षदा देखकर ओर उप्तमें रस लेकर मुँह को दोनों हाथों से ढककर 
कद्दती है--“मुन्नी नहीं है अ्रम्माँ। झुन्‍्नी नहीं है । हूँ ढो । 

अम्माँ बहुतेरा हूँ ढती है, पर सामने खडी हुई मुन्नी नहीं मिल्ती। 
भोह ! जाने हतनी देर बाद वह सिल्लती है। मिलने के वाद ही दो 
कदम भागकर फिर मुँह दुबकाकर खडी हो जाती है, कहती है-- 
'अम्माँ, मुन्‍्नी फिर नहीं है, भर हूं ढ़ो । 

सुन्‍्नी को हस खेल से बढ़ा आनन्द आता है। हमें मी आनन्द 
आता दे । दस कद्दते हें--'मुन्नी है ।! और वह भागकर किसी वस्तु 
की झोट केकर कहती दै--मुन्‍्नी नहीं है।!” अपनी आँखें बन्द करके 
समझती है, वह नहीं रद्दी है । 

अभी तक ऐसा अवसर नहीं आया कि हमारे सन में इच्छा हुई 
हो, कि उसको छुलाकर विद्वत्तापूथंक समझावे । कहे, कि पगछली सुन, 
तेरे देखने और दीखने पर औरों की अथवा तेरी सत्ता निर्भर नहीं है, 
यथाथता समझ, लडकी, और मूख॑ता छोड । ऐसा हमने अब तक महीं 
क्रिया और अचरज यह है कि ऐसा न करने के लिए कभी अपने को 
सूख भी हमने नहीं माना। इस खेल को हमने प्रसन्नतापूर्वक खेल 
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लिया है और कभी यह नहीं सोचा है कवि मुखंता गलत चीज़ द और 
हमें मुन्नी का उससे ठद्धार करना चाहिए । 

हमें सन्देहर है कि सुन्नी को थदि हस अपनी धुद्धिमत्ता देने लग 
जाये तो तरह उसे नहीं क्षेगी। धृतना ही नहीं, वरन्‌ घह उस हमारी 
बुद्धिमत्ता को मूंता समकेगी शोर अपनी मू॑ता को स्पष्ट रूप में तर्क- 
शुद्ध ज्ञान जानेगी | 

हम केसे जानते हैं कि मुन्ती ग़लत है ! जब वद कहती है कि वह 
नहीं है! तब भी वह ग़ल्वत कहाँ है, क्योंकि जैसा जानती है बेसा ही 
तो कहती है। वह (उस समय) जानती ही यह है कि 'वह नहीं है ! 

वारतव वास्तविऊता तत्सम्त्रन्धो हमारी घारणा से भिन्न क्या वस्तु 
है? सिन्‍न होकर वह है भी या नहीं (--प्रह अभी निर्ण॑य होने में 
नहीं आया। कभी न आयेगा । अकाव्य-रूप में हम यह कह सकते हैं कि 
सम्पूर्ण सत्य मानव के लिए चिर-अग्राप्य, अ्रतः चिर-शोध्य है | वह सत्य 
क्या मनुष्य से बाहर भी व्याप्त नहीं है ! जो बोहर भी हैं वह मनुष्य 
के भीतर ही केसे समायेगा ) उस सर्वच्यापी सत्य की मानव-निर्मित 
धारणाएँ ही मानवीय ज्ञान-विज्ञान हैं, वे स्वयं में सत्य नहीं हैं। अपने 
सब ज्ञान के मूल में 'दम' हैं । वह शान सत्य है तो बस हमारा होकर 
है। दमारा नहीं, तब वह हुआ-न-हुआ एक-सा है। हर सत्य को अपनी 
सत्ता के लिए हम पर इस निमित्त निर्भर रहना होगा कि हम उसे 
जाने । यह वात साफ है। इसकों समझने से कोई इन्कार नहीं कर 
सकता, न कोई दाशनिक इस बात की सान्‍्यता से बाहर पहुँच 
सकता है। 

जब ऐसा हैं, जब हम से श्रत्नण होकर सचाई दुछ दे ही नहीं, 
अथवा है तो नहीं जैसी है, तो यह अप्रामाण्य बनता हैं कि हम शुत्तुर- 
सुर्ग को ग़ज़त और अपने को ठीक कहें । 

शुतुरसुर्ग को तो शायद हम ढीक न कह सकेगे। उसको ठीक कहने 
के लिए हमें अपने को दृन्कार करना होगा। हम तो दोनों को देखते हैं 
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न--शत्तरम॒र्ग को भी, उसके शत्रु को भी--हसक्िए रेत में सिर दवा- 
कर शत्रु से बचने की झुतुरमुर्ग को चेष्टा को हम सही कैसे कद सकते 
हैं? भौर श॒तुरभुगग के गलत होने का प्रमाण उसी के हक में यह भी 
है कि शत्रु आकर उसे दबोच लेता दे। इसलिए यह तो असम्भव दे 
कि शुतुरसुर्ग ठीक दो । लेकिन जब वह टीक नहीं है तब हम भी दीक 
कैसे हो भकते हैं, यह विचारणीय है। हो सकता है कि हमारी गलती 
श॒तुरम्॒ग से इतनी दी भिन्न हो, कि हम श॒तुरझ्ञर्ग न होकर भ्रादमी हैं। 
अन्यथा कैसे कहें, कि यथार्थ में हम दोनों में बुद्धि की अ्रपेश्षा खासी 
समता नहीं है। 

मान किया जाय कि शतुरमर॒र्ग बुद्धि से श॒तुरस॒र्ग है, लेकिन बात- 
चीत में श्राढमी है। तब क्या वह हमको मू्ख॑ नहीं सममेगा ? “जो 
ढीखता है, उतना ही है। जो नहीं दीखता है, वह इसीलिए तो नहीं 
दीखता है कि नहीं हैः--शुत्तरझ्ा के ज्ञान ता तत्न यह है। हम मानव 
उसे थोये अशयवादी, अ्रद््वादी जान पढ़ेंगे। जो अज्ञात है, उसके 
होने में क्या प्रयोजन ! वह न हुआ मज्रा। वह नहीं हो है। और 
शुतुरमुर्ग के निकट जो दृश्य है, उतना ही ज्ञात है, उतना ही शेय दे । 
अतः जितना दौखता है, उसके अतिरिक्त कुछ भोर है द्वी नहीं,--यह 
होंगा उस मानव-रूपी श॒तुरझुर्ग का जीवन-सिद्धान्त । तदनुरूप उसकी 
जोवन-नीति भी यद्द हो जातों है कि--जो भ्रनिष्ट है, उसे मिटाने का 
सीधा उपाय हैं उसे न देखना। अनिष्ट पर इसी भाँति विजय होगी। 
अनिष्ट थों ही असत्‌ होगा। इसलिए और कुछ करने की आवर्श्यकता 
नहीं है, जब भय हो अ्रथवा सन्देह हो, तब श्र मींच को । भय की 
आशंका भ्रोर सन्देह की शंक्रा से हस भाँति सुक्ति प्राप्ति होगी ।” 

अब, क्या मानव-बुद्धि-द्वारा निर्मित तक-सम्मत नीति भी ल्ग- 
अग इसी प्रकार की नहीं दे 

उस नीति पर चलने से श॒तुरझु्ग शत्रु से नहों वच पाता। शत्रु 
को उक्नटे अपनी ओर से वह सुविधा पहुँचाता है भौर वेमौत मर जाता 


निरा अ-बुद्धिवाद १३ 


है। भ्रतः कद्दा जा सकता है कि वह नीति विफल है, भ्रान्त है। हम 
भी खुद ऐसा मानते हैं । 

पर उस नोति की (जो आज मानव-वीति भी हो रही है) वकाक्षत 
में यह कहा जा सकता हे कि मरना तो सबश्रको है। कोच नहीं मरता ! 
असत्र दुश्मन मौत है। किसी भौर को दुश्मन भला क्यों मारने ! कोई 
हमें क्या मारेगा। बात तो यह है, कि मौत हमें मारती है। जिसे 
दुश्मन मानते हो वह तो यम देचता का साधन है वाहन हैं। असल 
में तो भाग्य के पंजे में सब हैं। यम उसी भाग्य का अहरी है। उसके 
हाथ से तो बचकर भी दचना नहीं है। मौत हमें भरा दुबोचेगी ही । 
प्रश्न उससे बचने का नहीं है, भोर मुँ दर दुबका लेने से क्या श॒तुरसुर्ग 
सचमुच भय से छुटकारा नहीं पा जाता ! फिर चह भर भी जाय 
तो क्‍या ! 

मानना होगा कि प्रश्न अ्रन्‍्त में किसी भी शत्रु से बचने का उतना 
नहीं है। उतना क्या विज्ञकुल्न भी नहीं है। तमाम प्रश्न (उसके) 
भय से बचने का है। यह तो हम जानते ही हैं कि ढरकर दम 
चाहे कितना ही भाग, हट, छिप, पर मौत के चंगुल से बचना नहीं 
होगा। इस प्रकार के सब प्रयत्न निष्फत्न होंगे। अतः एक ही जच्य 
हमारे सामने रह सकता है ओर वह यह कि मरने की घढ़ी हम सीधे 
हंग से मर जायें, पर मरने से पहले थोडा भी न मर, भ्रर्थात्‌ मरने के 
भय से बचे रहें । 

क्या यही लच्य नहीं है? और क्या इसी लच्म के साधन में 
मलुष्य ने धर्म-शासत्र, नीति-शासत्र, कत्ना-विश्ञान आदि नहीं श्राविष्क्ृत 
किये ! फिर शुत्त॒रझुर्ग को मूर्ख क्‍यों कहते हो ! 

झुतुरसुर्ग के वक्रील के जवाब में क्या कद्दा जाय ? पर एक तो 
भय से बचने की पद्धति स्वयं सब-का-सय है । यह श॒तुरसुर्ग की हैं। 
अधिकांश में मानव के यत्न भी उसी पद्धति के हैं। पर दूसरा, भय 
को निर्भवता से जीतने का उपाय दै। इसमें भय से दविपा नहीं जाता, 
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उस पर विजय पाई जाती है। उसका सामना क्रिया जाता है। 

शुतरमुर्ग ने अपने को रेत में गाठ द्षिया और भय से बचा क्िया। 
इस भाँ ति वह सहज भाव से सर गया। आदमी ने धर्म की सृष्टि कौ, 
उसमें अपने को गाड लिया और राम-नाम क्षेता हुआ कृताथ भाव से 
मर गया । धर्म से उत्रकर उसने कतंव्य, देश-भक्ति, त्याग, बलिदान 
श्रादि-श्रादि अन्यान्य मन्तव्यों की सृष्टि को, जिनके भीतर निभाद्व गाठे 
रखकर वह द्वार्दिकतापू्वंक मर गया। अ्रसत्ञ में सब बात मरते समय 
सहज भाव रखने की है। जो जितना निर्भय है, सरल भाव से मर 
सकता है, वह उतना ही सफल्न है। लेकिन स्पष्ट है कि हसके लिए 
चुद्धि की निगाह को बाँधरर कहीं-न-कहीं गाढ छ्षेना जरूरी है। 

हाँ, जरूर गाड छेना जरूरी है। पर इसमें श्र श॒त्तरभुगग की क्रिया 
में अन्तर हो सकता है। एक भय-जल्य है तो दूसरी भ्रद्धाप्ररित हो 
सकती है। 

एक प्रकार के मतवादी हैं जो तक॑ंपूर्वक सिद्ध करते हैं कि आँख 
चारों ओर देखने के लिए है। बुद्धि स्वतन्त्र है। व्यक्तित्व चौसुखी है । 
श्रद्धा अन्धी वस्तु है। किसी भी अज्ञेय वस्तु का पल्ला पकड़कर नहीं 
बैठना होगा। सब कुछ तोल्नना होगा। ये क्ञोग डिजाइनर हैं और 
तरह-तरह की साइंसो के चोखूँ दे नकशे बनाकर दिया करते हैं। 

ऐसे ज्ञोग ज्ञान-विज्ञान की बहुत छान-बीन करते देखे जाते हें। 
उनका जीवन विवेचनशीक्ष, सम्श्नान्त और सुखभय द्ोता है। ये ल्लोग 
सब यातीं को तोदते, जाँचते और परखते हैं । किसी पर श्रद्धा नहीं 
रखते, किसी पर फिर अभ्नद्धा भी नहीं रखते । उदार, संयत, सीधे-सादे 
रूढ़ि पर चलने वाले जीव ये होते हैं। 

क्षेकिन मौत का इन्हें बटा भय द्वोता है। दूसरे की भी और अपनी 
भी मौत का । मौत की व्याख्या तटस्थ भाव से ये करते हैं, पर उसकी 
झोर निगाह नहीं उठने देते । ये श्रद्धा के कायत्न नहीं । इससे इनकी 
जीवन-नीति भय के आधार पर खडी द्वोतो है। भय में से नियम-कानुन, 
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पुलिस-फोज, भ्रदाज्ञत जेल, शासन-अनुशासन, भ्रख-शस्र आदि बनते 
हैं। भय भ्रदूसुत-रूप मे सहनशीत्न है। वह ज्ञवदढस्त शक्ति को उत्पन्न 
करता है। भय-जात साहस भोर भय-जात वल्त में आसुरी प्रबल्ता 
है। भय एक दृष्टि से उपकार भी करता है। उससे निर्भीकता की 
अनिवार्य आवश्यकता अ्रकट होती है । भय निस्सन्देह उन्नति के मार्ग 
में बहुत जरूरी है। पर भय उभय है। उससे मौत पास सिंचती है। 
वह मौत का न्यौता है । 

श्रद्धा में से शास्र-पुराण, साहित्य-विज्ञान, कत्ना-दृर्शन, क्रान्ति भरौर 
बलिदान बनते है। श्रद्धा मौ्त को प्रेम भी कर सकती है। इसलिए 
नहीं कि वह मौत है, वल्कि इसलिए कि श्रद्धा जानती है कि सृत्यु 
जीवन की दासी है। श्रद्धा जानती है कि यदि जी की मौत है तो 
इसी निमित्त कि नूतन की सृष्टि हो ओर जीवन उत्तरोत्तर पछ्ववित हो। 
श्रद्धा भ्ँख नहीं मींचती। वह श्राॉख खोले रखकर मौत में जीवन के 
सन्देश को और शत्रु में बन्धु को पदचानती है। 

हम कद्द सकते हैं कि वह श्रद्धा है तो भनुष्य शतुरझुर्ग नहीं है, 
पर हम उस मतवादी से केसे पार पाएँ जो मनुष्य को हृतना तक-संगत 
भौर विज्ञान-शुद्ध बनाना चाहता है कि श्रद्धा उसके पास न फटके | 
तब हम उस घु्धिवादी छो श॒तुरमुर्ग का वकील कहते हैं | 

मुझे इसमें सन्देद्द दे कि आँख एक ही वार में चारों तरफ देखती 
है। मुझे प्रतीत द्ोता है कि वह एक पत्र में एक ही भरोर देखती है। 
और मुझको ऐसा भी भालुम होता है कि हमारी छुद्धि में इश्य को 
(?2४४०८८ए८) देखने की शक्ति न हो तो आ्आाँल देखकर भी दुच्द न देख 
सके | (?६०९०४९९) की शक्ति अर्थात्‌ दृश्य की विभिन्नता में एकता देखने 
की शक्ति। इसी प्रकार व्यक्तित्व को चहुँमुख्री होने के लिए एक निष्ठा 
की आवश्यकता है। शंका के सामथ्य के लिए निश्शंकित चित्त चाहिए 
और अन्वय की शक्ति के क्षिए समन्वय को साधना चाहिए। मुमे 
इसमें बहुत सन्देह है कि वह बुद्धि जो चारों भोर जाती है, किसी भी 
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श्रोर दूर तक जा सकती दे । मुझे इसमें भी थहुत सन्देद्द है कि जिसको 
श्रद्धा का संयोग प्राप्त नहीं है, वह बुद्धि कुछ भी फल्न उत्पक्ष कर सकती 
है, बुद्धि अपने-आप में वन्ध्या है । वह भय में से डपजी है और भया- 
श्रित बुद्धि लगभग श॒ततुरस॒ग-जैसी है। उससे निस्‍्सन्देद् मदद बहुत भी 
मिलती है। उप्की मदद से च्यक्ति थोड़ी-बहुत निभयता भी सम्पादन 
करता हैं; पर वह अ्रन्ततः मन को उठाती नहीं है और स्वयं भी 
विक्रारदीन नहीं है । 

किसी बृद्दचर अज्ञेय में अपने को गाढ़ देने से हम अ्रपने को 
संकृचित नहीं यनाते। अपनी हुद्धि के भीतर रत रहने से जैसे हम द्वस्व 
दोते हैं उसी भाँति श्रद्धापूर्यक्र बिराद सत्ता के प्रति समर्पित हो रहने 
से हम मुक्ति की और बढ़ते हैं। धम॑, आदश, वल्तिदान श्रादि की 
भावनाएँ मनुष्य की इसी प्रकार अभ्युदय-स्फूर्ति का फत्न हैं भर वद्द 
हन भावनाओं द्वारा अ्रपने द्वी घेरे से झँचा उठता है | 

शुत्त॒रमुर्ग की कया मनुष्य पर ज्यों-को-स्यों लागू है, अगर वह भय 
को जीतने के लिए अपनी भयाक्रात्त धारणाश्रों में ही दुबकता है। 
पघाधारणतया हम उस कथा के उदाहरण के प्रयोग से बाहर नहीं द्ौतै । 
लेकिन हम थहुत-कुछु बाहर हो जाते हैं जबक्नि भ्रपने बचाव की चिन्ता 
नहीं करते अ्रत्युत्‌ (मालूम होने वाले) शत्र के सम्मुख बढ़ चलते हैँ। * 
शत्रु को जब दमन अपने से मिन्न देखते ही नहीं भ्रोर उससे भागने की 
जरूरत नहीं समझते, तब हमारी बुद्धि स्वस्थ रहती दूँ । तथ दम धीर, 
प्रसन्न-प्रम भाव से उसे अपनाते हैं, फ़िर इसमें चादे धर्में उसके हाथों 
मौत ही मिले । पर मौत में द्वार नहीं है, हार तो भय में है । भौत तो 
जीवन-दत्त्व की प्रतिष्ठा में नियुक्त पुक्त सेविका-मात्र ही है| 

हमारे घर की जो मुन्नी अपनी श्राँखें मूँ दकर समझ लेती है कि 
वह नहीं रही, अप्त्त में वह हममें से अ्रधिकांश की घुद्धि की प्रतिनिधि 
है। न देखना, न होंना नहीं ह और हम बहुधा इसी चक्षर में पढे हैं। 
बुद्धि पग-पण पर हमें बरहकाती और फुसत्ाती है। घह प्रंचना है, 
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वह भय की प्रतिक्रिया है। सय उपयोगी है, यदि वह श्रद्धा भर प्रार्थना 
की ओर के जाय । श्रद्धा भय का काट है। भय संदारक है ( नेसा कि 
वह है ) यदि वह अद्न-शत्र भर अद्टंभाव की ओर ते जाता है। हम 
जान रक्‍खे कि एक साहस है जो भय में से उपलता है। वह आवेश- 
युक्त, ज्वराक्रान्त और पर्याप्त से अधिक तीखा होता है। वह दूसरे को 
डराकर अपने को साहस सिद्ध करता है। वह चमत्कृत सय का प्रतिरूप 
है। हमारी वृद्धि भी भ्रहंजन्य भीरु साहसिकता को अपनाठी और 
पोंसती है, पर वह साहस सस्ती चीज़ है और नकली है। बेसीं साह- 
घ्िकता भीरुता नहीं भो हो तो प्रमत्तता अवश्य है। शराब पीकर 
जो दुरबंल वडी डीगें हॉकता है, वह डींग उसकी उस दु्वक्षता को ही 
व्यक्त करती है। कृपया कोई उन्हें वल्ल न समझे । हमारी बुद्धि बढी 
ठगिनी है। छ्ोण-शक्ति पुरुष क्यों शराब की और जाता हैं! इसीलिए 
कि वह अपने को ठगना चाहता है। नहीं तो श्रपनी ही द्ीणत्ता उसे 
असक्ष द्ोती है। कुछ ढेर तक के लिए क्यों न हो वह अपने से बचने 
के लिए नशे का सहारा पकढता है। बुद्धि हमें बताती है कि हम-हम 
हैं और वह अम्लुक हमारा शत्रु है और वह दूसरा भी धमारा शत्रु दै-- 
इस भाँति वह हमें भरमाठी है। पर हमारा शन्नु बाहर कहाँ, वह भीतर 
है। भीतर-बाहर के द्विमेद पर हमारी चुद्धि अपना किला वाँधे बेटी 
है। वह हमे परस्पर-व्याप्त अमेद तो देखने ही नहीं देती भर हमें 
भय के मार्ग से अपने उन इस या उस शत्रु से बचने या बदला जेने 
के नाना उपाय निरन्तर सुमझाती रहती है। पर ये सब शुत्ुरम॒ुर्ग या 
शिकारी के उपाय हैं। वे सव मौत के निमन्त्रण के रुप हैं। शुद्ध 
बुद्ि ध्यवलायात्मिका दे और वह श्रद्धोपेत है। वह अमेद की राॉकी 
ढेती है। वह विनीत वनाठी हैं। चह जगत्‌ के प्रति इृढ और परमात्मा 
के प्रति व्यक्ति को कातर बनाती है। उससे व्यक्ति भ्रद्टट, अ्जेय भर 
असर बनता है। वह मरता हैं पर अमर होने के लिए, क्योंकि रूत्यु 
में उसे संकोच नहीं होता। ऐसी बुद्धि श्रशेय में से रस लेती है भोर 
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उसी में अपना समपण करके रहती है। धह इस भाँ ति क्रमशः प्रशस्त 
भर मुक्त दोती जाती है। वह घेरती नहीं, बाँधती नहीं। काठ-फाँप 
करने वाली लक्कोरं घद्द नहीं उपजाती | बेसी विधि-निषेध की लकीरें 
हैं, और उनकी धार तीखी भी कर दी जाती है। मुक्त-तुद्धि सापेचनता 
में उन्हें निभाती ही है, उन्हे स्वयं सत्य नहीं बनने देती, बल्कि श्रपने 
समन्वित व्यवहार से वह उनको उत्तरोत्तर श्रधूरी, ग्रोद्दी और मिथ्या 
सिद्ध कर पाती है। वह श्रद्धा से तद्गत है, इससे भ्रविकारी दै। उससे 
श्रत्ञग वादवादी जो बुद्धि है, अहंभरत है। सच पूछिए तो वह भ्रवुद्ध 
ही है। इस तरह देखें तो मनुष्य का बुद्धिवाद निपट अहुद्धि का हो वाद 
हमें दीखेगा। और उसका अहंकार करना हम होड़ देंगे। 
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जय दूरबीन पहले-पहल द्वाथ भाई तव विलत्षण अनुभव हुआ । 
सुना था उससे दूर की चीज्ञ पास दीख आती है। क्षेकिन मेंने देखा तो 
पास की धीज़ दूर हो गईं थी। पीछे पता चल्ना कि मेंने दूरवीन को 
उल्टी तरफ़ से देखा था| फिर सीधी तरफ से देखा तो बात सही थीं | 
दूर की चीज़ वेशक़ पास दौखती थी। लेकिन इस गद्गती से भी लाभ 
हुआ। जब पास की चीज्ञ को दूर बनाकर देखा तव दृश्य की सुन्दरता 
यह गईं जान पड़ती थी। दूर को घीज़ पास झा जाने से दृश्य में 
मोहकता उतनी न रह गईं थी । पता चत्मा-- 

दूरी मोह पैदा करती है--0808706 [0॥08 (07; दूरी मिट 
जाय वो सुन्दरता के बोध के लिए गु जायश नहीं रहेगी । 

यह तो राह चलने की बात हुईं । क्लेकिन जिस विचित्र अनुभव 
का जिक्र यहाँ करना है वह यह है कि जो चीज़ पक भर से दूर को 
पास करती है, वही दूसरी ओर से पाप्त को दूर बना देठी है। 

अर्थाव्‌ दूर होना और पास होना ये कोई निश्चित स्थितियाँ नहीं 
हैँ। वे अपेज्ञापेज्ी हैं। उनमें अदत्न-थदुज्ञ द्वो सकता है 

दूरवीन की मद॒ढ से ऐसा होता ही है। ल्लेकिन बिना दूरबीन के 
भी भ्रॉल नित्यप्रति ऐसा करती है, यह भी सही है। आँख में तर- 
तमता की शक्ति है। जो पाप्त की चीज़ को देखती है वही आँख कुछ 
दूर की चीज़ भी देख लेती है, आँख को नें ययानुरूप फेल-घिकु 
कर आँख की इस शक्ति को क्रायम रखती हैं। 
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वस्तुओं का मूल्य भी इस पर निर्भर करता है कि हम उनसे कितने 
पास अ्रथवा कितने दूर हैं। क्योंकि, दूरी और निकटता निश्चित मान 
के तत्व नहीं हैं, इसी से किसी वस्तु का एक ही मूल्य नहीं है। वह 
मूल्य अलग-अलग लोगों की निगाह में अलग-अलग है, भोर देशकाल 
के अनुसार घटता-बढ़ता रहता है । 

दूर की थढी चीज़ छोटी लगती हैं, पास की छोटी घबढी । आँख के 
थआगे दो टैंगल्ी खढी कर हें तो सूरज ढक जाता है। पर सूरज बहुत 
बढा है, दो डँगक्षियों की चौटाई उसके सामने भत्ा क्या है। फिर 
भी, पास होने से मेरे द्िलाव से दो डँंगलियाँ सूरज से यढी बन जाती 
हैं भर सूरज को देखने से रोक सकती हैं। पास का पेढ़ बढ़ा दीखता 
है, दूर का पद्दाढ उभरी काज्ली क्षकीर-सा दीखता है । 

परिणाम निकला कि बाहरी छुट-बढपन कोई निश्चित मान का 
तत्त्व नहीं है, वह प्रयोजनाश्रित तथ्य ही है। 

इसलिए, असल प्रश्न यह द्वो रदता है कवि हमारी तर-तमता की 
शक्ति कितनी है ! आँज़ की दृष्टि की वह शक्ति दो परिमित ही है, 
लेकिन मन की दृष्टि की शक्षित का परिमाण वैत्ता बँधा नहीं है। वह 
उत्तरोत्तर बढ़ाया जा सकता है। मन की दृष्टि-शक्ति का बाम हैं: 
कटपना | 

जो नहीं दोखता, करपना उसे भी देखती है। जो पास है, करपना 
उसे भी दूर बना सकती है। जो बहुत दूर है, करपना उसे भी खींच 
कर प्रत्यक्ष कर देती है । 

कल्पना दूरध्रीन की भाँति बढी उपयोगी चीज़ दै। पर उसके 
उपयोग की विधि आनी चाहिए। अन्यथा वह कीमतो खिलौने से 
अधिक कछ नहीं रद्द जाती । 

पर नहीं, वह हर द्वालत में क्षीमठो खिलौने से अ्रधिक है। कीमती 
खिलौना तो ज्यादा-ले-ज्यादा टूट वर रद्द जाथगा। पर कहपना खुद 
नहीं हटती, आदमी को तोइती है। उसका ग़क्गद उपयोग हुआ तो 
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नह आदसी को तोड़-मोइकर पशु बना सकती है। उसके ठीक इस्तेमाल 
से थादमी देवता बच जाता है, इसलिए, कल्पना खिलौना नहीं है और 
उससे खेलने में सावधान रहना चाहिए | 

दूरबीन जिसके पास पेसा है वही बाजार से ज्ञा सकता है, पर 
कर्पना नो सभी को मिल्री है। उसके लिए किसी को भौ किसी 
वाज़ार में भटकना नहीं है। वह भीतर मौजूद है। सवात्न इतना ही है 
कि उसका इस्तेमाज्ञ होता रदे और वह मेरी न हो, और न दीक्ी- 
उाती हो जाय । ठीक काम के ज्ञायक रद्दे भर वह बहके नहीं । 

सच बात यह है कि जेसे निगाह खराव दोने का मतक्व यही है कि 
उसमें दूर को ठीक दूर और पास को दीक पास देखने की शक्ति नहीं 
रह गई है वेसे ही बुद्धि की खराबी का सतलब सिवा इसके कुछ नहीं 
है कि कल्पना की ल्चक उसमें कम हो गई है। 

हमारा रोज़ का अनुभव है कि अगर अपने ही हाथ को हम अपनी 
आँखों के वहुत निकद लाते चल्ते जायें तो अन्त में आँख काम नहीं 
देगी भर सालूम होगा कि जैसे हाथ रद्या ही नहीं है। किसी भी 
तसवीर को हम पास से और पाप्त देखने का झाग्रद करके उसे सिर्फ 
धव्वा बना दे सकते हैं। यहाँ तक कि उसे अपनी आँख से विज्नकुल 
सटा लेकर कह सकते हें कि वह कुछ भी नहीं है, क्योंकि हमें कुछ 
भी नहीं दीखता है। इस भाँति हरेक सुन्दरता जरूरत से अधिक 
पास ले लेने पर असुन्दर और फिर असत हो जायगी | 

इसलिए, हमारा प्रत्येक के प्रति एक प्रकार का सम्मान का धन्‍्त 
चाहिए ही। डस अन्तर को मिदाकर भोग की निकटता पैदा की कि 
चहदाँ सुन्दरता भी लुप्त हुईं । 

यह रोज़ का ही अनुभव है। हम चीज़ों को देखते हैं और वे 
सुन्दर लगती हैं। सुन्दर लगती हैं, तो हम उन्हें चाहने लगते हैं। 
चाहने ज्गते हैं तो उन्हें पाने की लालसा करते हैं। इस लातलसा की 
बुद्धि से दम उन्हे छते है, पकइते हैं भ्र्थात्‌ उन्हे सर्यादा से अधिक 
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अपने निकट ले लेते हैं। परिणाम होता है कि दमारा सम्न्नम मिट जाता 
है भौर जिसको मनोरम सानकर चाहा था वह धीमे-धीमे वीभत्स हो 
जाता है भौर हमारे चित्र को रत्ञानि होने लगती है। तब उकताकर 
उसे छोड़ दम दूसरी भ्रोर लपकते हैं। पर घहाँ सी वही होता है 
और वहाँ भी भ्रन्ततः ग्लानि दवाथ आती दे । 

अ्रनुभव में आया है कि जिस जगह में हमें विज्षकुल दिलचस्पी 
नहीं हुईं है, व्दाँ के फोदोमआ फ़ लुभाने हो जाते हैं। खण्टहर हमारी 
निगाह में खणढहर है क्ेकिन उसी का चित्र कभी हमारे लिए हृतना 
सुन्दर दो जाता है कि हम सोच भी नहीं सकते थे । 

यद्द इसीलिए कि फोटोग्राफ़ से दमारी पर्याप्त अलहदगी दै। 
फोटोग्राफ़ में हम उस दृश्य को एक्रन्नित भाव में देख सकते दें। भराप्रह 
वहाँ हमारा मन्द है। वहां हमारे मन की स्थिति से विज्ञण भी उसकी 
सत्ता है। मानो उस चित्र का अस्तित्व ही नहीं, व्यक्तित्व है । 

परिणाम यद्द कि दूरी भी कभी बिलकुल नष्ट नहीं हो जानी 
चाहिए | दूरी बिल्कुल न रद्दे तो आँख विलकुल्न न देख पाये, बुद्धि 
बिलकुल न समझ पाये। और मन पर ज्ञोर हृतना पढ़े कि ठिकाना नहीं 
और ठिस पर भी चहुँ और सिवा अँधेरे के कुछ न प्रतीत हो । 

सब वस्तुओं, सब स्थितियों, सब दृश्यों और व्यक्तियों के प्रति 
यह समाद्र की दूरी दृ्ट है। हसकों विनव-भाव कह्दिये, अनासक्ति 
कहिये, असंत्ग्नता कहिये, दृष्टि की वैज्ञानिकता कद्दिये--चादे जिस 
नाम से इसे पुकारिये। सम्बन्ध में एक प्रकार की तटस्थता ही चाहिए। 
जो भी हम छू रहे, देख रहे, चाह रदे हैं, ध्यान रखना चाहिए कि 
उसका अपना भी स्पत्व है। वह प्रयोजनीय पदार्थ ही नहीं है। वहा 
भी अपने-आप में सजीव और साथंक हो सकता है। उसमें भी वह है, 
जो हम में है। एक ही व्यापक तच्च दोनों में है। जो दम हैं वही वह 
है। इसलिए किसी अविनय का अ्रथवा आहरण का सम्बन्ध कैसे हो 
सकता है १ सम्बन्ध प्रेम, आनन्द और इतश्ता का हो सकठा है! 
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जिसको कहपना कहा, उसका इसी जगह उपयोग है। 

जो हम हैं वह तो कोई भी नहीं है। हम जेले बुद्धिमान हैं, क्‍या 
कोई दूसरा वेसा हो सझता है! साफ़ बात तो यह है कि हम ही 
हैं। कोई भला दम जैसा क्या होगा ? असंस्कारी भ्रहंकारी दुद्धि इसी 
प्रकार सोचती है। 

लेकिन इससे यही सिद्ध होता है कि ऐसा सोचने वाल्े की कल्पना- 
शक्ति क्षीण हो गईं है। कल्पना हमें तुरन्त बता देती है कि हम अनेकों 
में एक हैं और अपने में भ्रहंकार अनुभव करने का तनिक भी अवकाश 
नहीं है। वह कर्पना हमें बताएगी कि दूसरे में भी भ्रहंकार हो सकता 
है, भोर रहे, भौर उस भ्रहंकार का खयाल रखकर चत्नना ही ठीक 
होगा । वह करपना हमें सब्र के भ्रल्ग-अत्वग स्थाव समझने में मदद 
देगी और सुझाएगी कि समस्त के केन्द्र हम नहीं हैं जेसा कि दम 
भ्रासानी से समझ लिया करते हैं। 

वेसी तटस्थता की दूरी जगद्‌ और जगत्‌ की वस्तुओं के साथ 
स्थापित करने के बाद आवश्यक है कि दम उनमें भावना की निक्टता 
भी अलुभव करें । दूरी तो है ही, पर निकटता और भी घनिष्ठ भाव 
से आवश्यक है। धेसी निकटता का बोध जीवन में नहीं है तो जीवन में 
कुछ रस भी नहीं है । 

जिप्त शक्ति से यह हो, उसका माम है भावतरा। यह भावना 
प्रभेद-मूलक है । 'नष्ट करतो है? का श्राशय यह कि उसके फासले को 
यह रस से भर देती है। 

जय पहले-पहल खुदंबीन में से कॉँक्कर देखने का अवसर हुश्रा 
था, तो भ्राश्चय में रह जाना पडा था। बाहर कुछ भी नहीं दीखता 
था, पक नन्‍्द्रा--वहुत ही नन्‍्हा-सा पत्ते का खण्ड डेस्क पर रखा था। 
वह है, इसमें भी शक्र हो सकृता था। उसकी हस्ती कितनी थी। 
साँस उस पर पडे तो वेचारा उडकर कहाँ चला जाय, पता भी व चले। 
लेकिन खुदंबीन में से जब देखता हूँ तो देखता हैँ. कि क्या कुछ वहाँ 
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नहीं है। जो आश्चर्यकारक है, जो मद्दान्‌ वह सभी कुछ वहाँ पर भी 
है। एक दुनिया-कौ-दुनिया उस पत्ते के खण्ड के भीतर समाई दै। 
वह पत्ते का टूक क्‍या कभी पूरी तरह जाना जा सकेगा ? उसमें कितना 
रहस्य है, कितना सार । उसमे क्या अगाघ भ्रश्ञेयता नहीं दे ! जाने 
जाओ, फिर भी जानने को वहाँ बहुत-कुछ शेप रद्द ही जायगा। खुद॑- 
वीन में से उस बिन्दी-भर पत्ते को मैंने इतना फैला हुआ देखा कि 
मानो वही विश्व हो। उससें मानो नगर थे, मेदान थे; समुन्दर थे। 
लेकिन वहाँ से आँख हटाने पर क्या मेंने नहीं देख जिया कि हरी-सी 
बूँद मितने आकार के उस पत्ते की सत्ता इस जगत्‌ में इतनी द्वीन है, 
इतनी हीन दै कि किसी भी गिनती के योग्य नहीं है । 

फिर भी धह है, भर नहीं कद्दा जा सकता कि अपने में वह स्वतन्त्र 
सृष्टि नहीं है। वह खन्‍्ड वैसा ही स्वयं दो सकता है जेसा में अपने 
में स्वयं हूँ। तब कैसे उसके प्रति अविनयी हो सकता हूँ ! 

यहीं भावना की आवश्यकता है। कह्पना ने मुझे! मेरा स्थान 
बताया। उसने मुमे स्वतन्त्रता दी, उसने झुके अपनी दी मर्यादाओं 
से ऊँचा उठाया, उसने मुके अनन्त तक पहुँचने दिया ओर मेरी सान्तता 
के बन्‍्धन की जकढ को ढीज्ला कर दिया । ' 

भावना उसी मेरी व्यापकता मे रस प्रवाहित करेगी। उसमे अर्थ 
डाल्ेगो । जो दूर है उसे पास खीचेगी। भावना से प्राणे में उभार 
आएगा और जिसे कहपना ने सम्भव देखा था, भावना उसी को सत्य 
बनाएगी । | 

जो ब्क्ञाणढ में है पिणड मे भी वह सभी ढुछ है। ब्रह्मास्ड को 
छूने की ओर कह्पना उठी, तो भावना उसी सत्य को पिणड मे पा छषेने 
की साधिका' हुईं । (छपधाधााए) “विस्तृत” में नहीं, ([7/धाभा ) 
“घनता! द्वारा ही वह सम्पूर्ण अपनाएगी। दुर्शन की मर्यादा अगम है; 
पर प्रीत-भक्ति की क्षमता उच्चसे भी गहरी जायगी। प्राणों का उभार 
(7६0४07 ) कहपना को उडान से अ्रधिक सार्थक हो सकेगा। उससे 
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उपलब्धि गम्भीर होंगी । 

कह्पना और भावना ये दोनों ही जीवन की प्रगति के मूल में हैं । 
दोनों अनिवाय हैँ, दोनों अमूल्य हैं। पर दोनों का खतरा भी बहुत 
है। दोनों से मनुष्य विराद की ओर बढ़ता है, पर इन्हीं से वह अपना 
विनाश भी बुला सकता है । 

भावना से जब हम परस्पर में क्लेश-किल्लष्ट दूरी पेंदा करते ह 
और करपनाहीन बुद्धि से लालपसताजनित निकटता में रमण करते है, 
तब ये ही दोनों शक्तियाँ हमारी शत्रु हो जाती हैं। और हमारा भ्रनिष्ट 
साधन करती हैं। जो मेरे पास है, वह मेरा स्वत्व नहीं है, क्योंकि उसका 
अपने में अलग स्वत्व भी है। कर्पना-हीन होकर हम प्रा्णों को ऐसे 
पाते हैँ, मानो उसकी सार्थकता हमारे निकट प्राप्त होने में ही है। यह 
हमारी भूल है और इससे हमारी अपनी ही प्राप्ति का रस दृस्व होता 
है। यही मानव का मोह और अहंकार है । 

दूसरी ओर भावना को हम दुर्भावना बना उठते हैं और उसके 
सहारे परस्पर की निकटता नहीं बलिक दूरी यढ़ा लेते हैं। मन ही एक 
हो सकता है, तन अनेक हैँ। पर मन हस फटने ढेते दं श्ौर तन की 
निकटता के कामुक होते हैं। नतीजा इसका विनाश है । 

जो दूर हैं उसे दूर, जो पास है उसे पाप्त जानना होगा। फिर 
भी जानना होगा क्रि दूर दे वह भी पास दे और जो पास मालूम दोवा 
है, उसे भी दूर रखने की आवश्यकता दो सकती है। तन जुदा-जुदा हैं, 
आध्मा एक है। आत्मेक्य को कल्पना द्वारा प्राप्प और भावना द्वारा 
सुलभ बनाना दोगा। और अपनी एवं सबको, देह की श्रभिन्‍नता के 
प्रति सम्मान और सम्न्रम का भाव रखना होगा । सबके स्वत्व का आदर 
करना होंगा, किसी सरवत्व का आहरण गहिंत समझना होगा । यही दूर- 
पास का भेद है | इस दूर और पास की तर-तमता का भेद हमने खोया 
तो समझो अपने को ही खोया | उप्तकों जानकर हम अपने को पाने का 
अग्रत्न करें, यही शुभ हैं । 
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शायद चौथी क्ल्षाप्त में आकर अंग्रेज़ी की पहल्नी क्रिताव के पहले 
सबक से हमने पढ़ा--परमात्मा दयालू है। उसने हमारे पीने के किए 
पानी वनाया, जीने के लिए हवा, खाने के लिए फल्न-सेवा भादि- 
थ्रादि । 

पढ़कर वह सीधी तरह दृर्म पचा नहीं। दम भोले नहीं थे | वच्चे 
तो थे, पर शुद्धिमान्‌ किसी से कमर नहीं थे । पूछा--क्यों मास्टर जी, 
सब-कुछ द्वेश्वर ने बनाया है 

मास्टर जी योल्ले--नहीं ठो क्या !? 

जदाँ हम पढ़ते थे व्दाँ हवा आधुनिक थी । वाक्कों में स्वतन्त्र 
बुद्धि जागे यद् लक्ष्य था। हमने कदा--तो उच्त ईश्वर को किपने 
बनाया हैं! शोर उस ईश्वर ने कहाँ बैठकर किप्त वारीख़ को यह तब- 
कुछ बनाया है ! 

मास्टर जी ने कद्दा--'पढ़ो-पढ़ो | बाहियात बातें मत करो । 

जी हाँ, वाहियात बात ! पहली में नहीं, दूसरी में नहीं; तीघरी में 
नहीं, चौथी क्क्ास में हम थे | हमे धोखा ढेना आसान नहीं था। भौर 
हुद्स्‍ जानें न जानें, इतना तो जानते ही थे कि ईश्वर यहम है | यह भी 
जानते थे कि ईश्वर ने सभ्पता का बहुत नुकसान किया है। वह पाख़ण्डी 
है । उससे छुट्टी मिज्ञनी चाहिए । सो, उस सबक़ पर हमने मास्टर जी 
को चुप कराके ही छोड़ा। मास्टर जी की एक भी वात हमारे हाथों 
साथित नहीं बची, सभ्र दसने काट-फाँट फश्ी । मास्टर मु कज्नाकर तय 
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इतना ही कह पाये--'पढो-पढ़ो । 

मास्टर जी पर हसने दया की कि सबक़ आगे सी पढ़ा। लेक्ित 
उस समय दो बात हम निम्नांत रूप में जान चुके थे-- 

१. कि ईश्वर कुछ नहीं है और हो दो फिजूल है भौर उसने कुछ 
नहीं बनाया । 

२. कि जो कुछ है हमारे लिए है। सृष्टि में सार है, हम सेवक हैं। 

दस बरस का वह (में) नवीन बालक पेंतालीस-पचास बरस के 
थ्राज के मुझ ज़ी वालक से अधिक भअज्ञान था, यह में नहीं कह 
सकता। भ्ज्ञानी में जेसा-का-तैसा हुँ। बीच में हृतना अन्तर अवश्य 
पढ़ा हैं कि पेंतील-चालीस वर्ष के अनुभव का मेल मेरे सिर और चढ़ 
गया है। मन की स्वच्छुता में दुस वर्ष के बाज्क से मेरी कोई समता 
नहीं है। इतने बरसों की दुनियादारी की मक्षिनता परे में भ्राज सत्रिन 
हुँ। वाजक की भाँति मेरी दुद्ि कहाँ स्वतन्त्र है ! 

इसलिए झाप भ्ञा करें कि मेरी बात न सुनें। फिर भी श्रगर 
आप इस बात को सुनना गवारा करते हैं दो में विश्वासपूर्चक कह्दे ढेता 
हूँ कि न खेलता पानी हमारे लिए है, न बहती हवा हमारे लिए है। 
न सूरज की धोत्ती धूप, न चाँद की छिटकी चाँदनी तनिक भी हसारी 
हो सकती है । 

पहाड आसमान सें उजला साथा उठाए धूप से कक-मकाता हुआ 
खड़ा है। फल्नों से लदे फेह नश्न साव से होले-होले रूम रदे है। खेतों 
में पौधों के शीर्ष पर पक्के अ्रत्न की सुनहरी वाले मूमर-सी लटक रही 
हैं। घास बिद्ठी है। आकाश हैं। बादल लहर-लददर साग रहे हैं। यह 
सब-छुछ है, पर यह सेरे बिना भी है। मेरे निमित्त नहीं है, में उनके 
' निमित्त हूँ। सब सबके लिए है और दुद्ध मेरे लिए नहीं है। 

में यद्द विश्वासपूर्वक कहता हूँ। लेकिन यह भी कहता हूँ कि 
शाप उसप्ते विवेकपूर्चक ही स्वीकार करें । 

पर ज़रा ठहरिए। दस बातचीत के आरम्भ से ही एक भाई मेरे 
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पास बेठे हैं । भ्रधीर हैं, शायद कुछ कहना चाइते हैं। इजाजत देँ तो 
उनकी बात सुन लूँ । 

“हाँ भाई, क्‍या कद्दते हो ! कहो, कहो, सकुचाओं सत ।' 

कहता यह हूँ? उन्होंने कहा, “कि आप बूढ़े हो गये हैं। आपकी 
चुद्धि सठिया गई है । आप चौद॒हवीं सदी में रहते हैं। खेत में अनाज 
कौन बोता हैं ?--हम बोते हैं। क्रिसत्िए बोते हैं (--अपने खाने के 
लिए बोते हैं। भ्रगर उस अनाज के होने में कोई अथथ है तो यह अर्थ 
है कि हम उसे खाएँ। जो है वह अगर हमारे लिए नहीं है तो किसके 
लिए है ! 

यह भाई विद्वान मालूम होते हैं। अच्छी समझदारी की बात 
कुद्दते हैँ । लेकित-- 

“आप चुप क्यों हो गये 7! उन भाई ने टोककर कहा, 'आप वहक 
गये दै'--मेंने क्षमा-प्रा्थनापूर्णक विश्वास दिक्लाया, में सुन रहा हूँ, 
सुन रहा हूँ ।! 

“सुन रददे ह तो सुनिए! वह बोले, “हमारे माथे में आँखें हैं। 
हमारे वाहुओ्रों में बल है। भापकी तरह मौन की भ्रतीक्षा द्वी हमारा 
काम नहीं है। प्रकृति का जितना वैभव है, हमारे लिए है। उसमें जो 
गुप्त है इसलिए कि दम उसे उद्घादिव करें । धरती में छिपा जल है 
तो इसलिए कि हम उस धरती को छेद ढालें शो! हएँ खोदकर पानी 
खींच तें। धरती के भीवर सोना-चाँदी दबा है और कोयला बन्द है-- 
अथ हम है कि धरती को पोला करके उसके भीतर से सब कुछ उगक़वा 
लें। आप कहिए कि कुछ हमारे लिए नहीं है तो वेशक कुछ भी आपके 
लिए व होगा। पर में कददता हूँ कि सब-कुछ हमारे लिए है; भौर तब, 
कुछु भी हमारी सुद्ठी में भाये बिना नहीं रह सकता ।? 

चह विद्वान्‌ पुरुष देखने से अभी पकी आयु के नहीं जान पढते | 
उनकी देह दुर्घल है, पर चेहरे पर प्रतिभा दीखठी दै। ऊपर की बात ' 
कहते हुए उनका भुख जो पीला है, रक़्ताम हो आया है। मेंने-पूछा, 
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हि 
टि? 


भाई, आप कौन हो ! काफ़ी साहस आपने प्राप्त किया है । 

नी हाँ, साहस हमारा हक है। में युषक हूँ। मे वही हैं जो लृष्टा 
होते हैं। मानव का उपकार किसने किया है ! उसने जिसने कि निर्माण 
किया है। उसने जिसने कि साहस किया है। निर्माता साहसी होता 
हैं। वह आत्म-विश्वासी होता है। में वही युवक् हुँ। में वृद्ध वहीं 
हीना चाहता !? 

कहते-कहते युवक मानो कॉप आये। उनकी श्ावाज़्ञ काफी तेज़ 
हो गई थी । मानो किसी को इुनौदी दे रहे हों । मुमे वहीं प्रतीत हुआ 
कि यह युवक वृद्ध होने में सचमुच देर लगाएँगे। वाल उनके अब भी 
जहाँ-ठद्दाँ से पक चले हैं। उनका स्वास्थ्य हृर्पप्द नहीं हैं ओर उनकी 
इन्द्रियाँ बिना वाहरी तहामता के सानो काम करने से भ्रव भी इन्कार 
करना चाहती हैं। 

मैंने कहा, भाई, मान भी लिया कि सबर-कुछु हमारे लिए है। 
तब फिर हम किसके लिए हैं ?” 

युवक ने उद्दी्त भाव से कद्दा, 'हम किसके लिए हैं ! हम क्विप्ती 
के लिए नहीं हैं। हम अपने लिए हैं। मनुष्य सचराचर विस्व में 
मूर्धन्य है। वह विश्व का भोक्ता है। सब उसके लिए साधन हैं। वह 
स्वयं अपने-आप में साध्य है। महुष्य अपने लिए है। बाकी और सब 
कुछु मनुष्य के लिए है--! 

मैंने देखा कि थुवक का उद्दीपन हस भाँति अधिक न हो जाय | 
मानव प्राणी की श्रेष्ठता से मानो उनका सस्तक चहक रहा हैं। मानो 
वह श्रेष्ठता उनसे मित्न नहीं रही है। भ्रेष्ठता तो भ्च्छी ही चीज है, 
पर वह योर वन जाय यह ठीक नहीं हैं। मेंने कहा, 'भाई, मेंने जल- 
पान को पूद्दा ही नहीं । ठहरों, झुछ्ु जल-पान मेंगता हूँ! 

युवक ने कहा, 'नहीं--नहीं,' भोर वह छुछ अध्यिर हो गया। 
मैंने उनका संकोच देखकर हठ नहीं की । कहा, दिखों भाई, हम अ्रपने- 
श्राप में पूरे नहीं हैं। ऐसा होता तो दिल्ली चीज की ज़रूरत न होती । 
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पूरे होने के रास्ते में ज़रूरतें नहीं होती दें । परे हो जाने का लक्षण ही 
यह है कि हम कहे यह अरूरत नहीं रह गई । कोई वस्तु उपयोगी है, 
इसका भ्रथ यही है कि हमारे भीतर उसकी उपयोगिता के लिए जगह 
खाली है। सब-कुछ हमें चाहिए, हसफा मतलय यह है कि अपने भीतर 
हम ग्रिलकृत् खाली हैं। सब कुछ हमारा हो,--हस हषिस की जद में 
तथ्य थद्द है कि हम अपने नहीं हेँ। सब पर हम कठ्जा करना चाहते 
हुं तो आशय है कि दम पर हमारा ही कादू नहीं है, दम पदार्थों के 
शुज्ञाम हैँ। क्यों भाई, श्राप गुल्लाम द्वोना पसन्द करते हो ?! 

युवक का चेहरा तमतमा झाग्रा ! उन्होंने केहा, 'गुल्ाम ! में सब 
का माक्तिक हूँ। में पुरुष हँ। पुरुष की कौन बराबरी कर सकता है ! 
सब प्राणी भ्ौर सब पदारथ उसके धाकर हैं। वह अ्रषिष्ठाता है, वद्द 
स्वामी है। में गुलाम ! में पुरुष हैं,--में गुलाम |'****' 

आवेश में आकर युवक खड़े हो गए। देखा कि इस वार उनको 
रोकना कठिन हो जायगा। यढ़कर मैंने उनके कन्म्रे पर हाथ रखा और 
प्रेम के अधिकार से कद्दा, भो दूसरे को पकह़ता है, वह खुद पकंडा 
जाता है। जो दूसरे को बाँधता है वह खुद को बाँधता है। णो दूसरे 
को खोलता दे वह खुद भी खुलता है। अपने प्रयोजन के घेरे में किसी 
पदार्थ को या प्राणी को पेरना खुद अपने चारों श्रोर घेरा डाल क्ेना 
है। हस प्रकार स्वामी वनना दूसरे भ्रथों में दास बनना है । दृसलिए, 
में कहता हैँ कि कुछ दमारे लिए नहीं है। इस तरद्द सबको श्राज़ाद 
करके अपनाने से दम सच्चे श्रथों में उन्हें 'अ्रपना! बना सकते हैं । 
अनुरक्ति में हम छुट्ट पनते हैं, विरक्त द्वोकर दम ही विस्तृत हो जाते 
हैं। हाथ में कुण्डी धगत्न में सोडा, चारों दिप्ति जागीरी में--भाई, 
चारों दिशाओं को अपनी जागीर बनाने को राह है तो यह है।--! 

श्रव तक युवक थरैय-पूर्वक सुनते रददे थे। अथ उन्होंने मेरा द्वाथ 
अपने कन्धे पर से कटक दिया और थोल्े, “आपकी बुद्धि बहक गईं है। 
में आपकी प्रशंसा सुनकर थ्राया था। शाप कतृ त्व का उपदेश न देकर 


उपयोगिता ३१ 


यह मीठी बहक की बाते सुनाते दैं। में उनमें फैसने वाला नहीं हूँ । 
अक्ृति से युद्ध की आ्रावश्यकता है। निरन्तर युद्ध, भ्रविराम युद्ध। 
प्रकृति ने मनुष्य को दीन बनाया है। यह मनुष्य का काम है कि उस 
पर विजय पाये और उसे चेरी बनाकर छोड़े | में कमी यह नहीं सुर्ूँगा 
कि मनुष्य प्रारव्ध. का दास है ।” 

मैत्रे कहा, 'ठीऊ तो है। क्ेकिन भाई--! 

पर मुके युवक ने बीच ही में तोड दिया। कहा, जी नहीं, में 
कुछु नहीं सुर सकता। देश हमारा रसातल को जा रहा है। और 
उसके ज्षिए आप जेसे ल्लोग ज़िम्मेदार हैं--/ 

में एक अकेला-सा आदमी केसे इस भारी देश को रसातत्न जितनी 
दूर भेजने का श्रेय पा सकता हूँ, यह कुछ मेरी समझ में नहीं आया । 
कहना चाहा, 'सुनों तो भाई--- ह' 

लेकिन युवक ने कहा, “जी नहीं, माफ कीजिए ।” यह कहकर वह 
युवक मुझे वहीं छोड तेज़ चात्न से चलने गए। 

असल में इतनी बात बढ़ने पर में पूछुना चाहता था कि भाई, 
तुम्हारी शादी हुईं या नहीं ! कोई बाल-बच्चा है ? कुछ नौकर-चाकरी 
का दीक-ठाक है, या कि क्‍या! गुजारा केसे चत्नता है! में उनसे 
कहना चाहता था कि भाईं, यद्द दुनिया अजब जगह है; सो तुम्हें जब 
ज़रूरत हो और में जिस योग्य समझा जाऊँ, उसे कहने में मुससे हिच- 
कने की आवश्यकता नहीं दै। तुम विद्वान हो, कुछ करना चाहते दो । 
मे इसके लिए तुम्हारा क्ृतज्ञ हूँ। सुझे तुम अपना ही जानो। देखो 
भाई, संकोच नहीं करना--पर उन युवक ने यह कहने का सुझे अब- 
सर नहीं दिया, रोप भाव से सुझे परे हटाकर चलते चले गए । 

उन युवक की एक भी बात मुझे नामझ्ुुनासिव नहीं मालृम हुई । 
सथ बातें युवकोचित थीं। पर उन बातों को लेकर भ्रधीर होने की 
आवश्यकता मेरी समझ में नहीं आई। मुझे! जान पइता है कि सब-कुछ 
का स्त्रामी वनने से पहले खुद भ्रपना सालिक बनने का प्रयर्न वह करें 
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तो ज्यादा कार्यकारी हो। युवक की योग्यता असंदिग्ध है, पर दृष्टि उनकी 
कहीं सदोष भी न हो। उनके ऐनक लगी थी, इससे शायद निगाह 
निददोंप पूरी तरद्द न रही होगी । 

पर वह युवक तो मुझे छोड ही गए हैं। तव यह अ्ज्गुचित होगा 
कि में उन्हें न छोढें, | इससे आइए, उन युवक के प्रति अपनी संगल- , 
कामनाओं का देय देकर इस अ्रपनी बातचीत के सूत्र को सैंभाले | 

प्रश्न यह है कि अपने को समरत का केन्द्र मानकर क्या दम यथार्थ 
सत्य को समझ सकते अथवा पा सकते हैं ! 

निससन्देह सहल हमारे त्विए यही है ऊि केग्द्र हम अपने को साने 
और शेष विश्व को उच्ती अपेक्षा मे म्हण करें । जिस जगह हम खडे 
हैं, दुनिया उसी स्थत्न को मध्य-विन्दु मानकर बृत्ताकार फैली हुईं दीख 
पड़ती है। जान पढता है, धरती चपटी है, थाज्नी की भाँति गोज्न है 
और स्थिर हैं। सूरज उसके धारों ओर धूमता है। स्थूज्ष शाँलों से 
और स्थूज्न चुद्धि से यह बाद इतनी सहज सत्य मालूम धोती है कि 
जेसे अन्यथा कुछ हो दी नहीं सकता । अगर कुछ प्रत्यक्ष सत्य है दो 
यह ही है । 

पर झाज हम जानते हैं कि यह बात यथा नहीं है। जो यथार्थ है 
उसे दहम तभी पा सकते है जब अपने को विश्व के केन्द्र मानने से हम 
ऊँचे उठ ।--अपने को मानकर भी ऊिसी भाँति अपने को ने मानना 
आरम्भ करे | 

सृष्टि हमारे निमित्त है, यह धारणा श्रप्राकृतिक नहीं है। पर उस 
धारणा पर अटक कर कद्पनाददीन प्राणी ही रह सक्तता है। मानव 
अन्य प्राणियों को भाँति कक्पना शुन्य प्राणी नही है ।--मानव को तो 
यह जानना द्वी होगा कि सृष्टि का द्वेतु हमसे निहित नहीं है। दम 
स्वयं सृष्टि का भाग हैं। हम नहीं थे, पर सृष्टि थी। हम नही रहेंगे, 
पर सृष्टि रददेगी । 


सृष्टि के साथ और सृष्टि के पदाथों के साथ हमारा सच्चा सम्बन्ध 
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क्या है? क्‍या हो ! 

मेरी प्रतीति है कि प्रयोजन भोर 'युटिलिटी' शब्द से जिस सम्बन्ध 
का बोध द्वोता है वह सच्चा नहीं है। वह काम-चह्वाऊ भर है। वह 
परिमित है, कृत्रिम है और बन्धनकारक है। उससे कोई किसी को 
पा नहीं सकता । 

सच्चा सम्बन्ध प्रेम का, भ्रातृतव का और आनन्द का है। इसी 
सम्बन्ध मे पूर्णता है, उपल्व्धि है भौर आाहाद है; न यहाँ किसी को 
किसी की अपेक्षा है, न उपेत्ता है। यह प्रसन्‍न, उदात्त, समभाव का 
सम्बन्ध है । 

पानो हमारे पीने के ज्ञिए बना है, हवा जीने के लिए,--पआ्रादि 
कथन शिपिल दृष्टिकोण का है। अत्तः यह कथन पक्ष-सत्य ही है। 

ऊँचे उठकर उसकी सचाई चुक जाती है, और वह असत्य हो सकता 
है | हमारे क्लोकिक ज्ञान-विज्ञान-शास्त्र जब तक हल 'युटिलिटीः 
(<डपयोगिता ) की धारणा पर खडे हैं तव तक मानना चाहिए कि वे 
ठहकर गिर भी सकते हैं। उनकी नींव गहरी नहीं गईं। थे शास्त्र 
अभी सामय्रिक है श्रोर शाश्वत का उनको आधार नहीं है । 

पानी हमारे पीने के क्षिए बना है, यह कहना पानी की अपनो 
सचाई को वहुत परिमित कर देना है। इसका श्रथे यह है कि जब तक 
मुझे प्यास न हो तब तक पानी निरर्थक है। अपनी प्यास के द्वारा 
ही थद्वि हम पानो को ग्रहण करते है तो हम पानी को नहीं पाते, सिफ़ 
अपनी प्यास बुझाते हैं । 

पानी की यथार्थत तक पहुँचने के लिए यह आवश्यक है कि हम 
अपनो प्यास बुझाने की ल्ञालसा भौर गरज् की भ्राँखों से पानी को न 
देखे, उससे कुछ ऊँचा नाता पानी के साथ स्थापित करें । 

बिपने पानी के प्म्बन्ध से किसी नवीन प्तचाई का आद्रिप्कार 
किया, जिसने उच्त पानी को अधिक उपलब्ध किया और कराया, वह 
व्यक्ति प्यासता न रहा होगा। पानी के प्ताथ उसका सम्बन्ध अधिक 
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झात्मीय और स्नेद्द-स्निग्ध रहा होगा । वह पानी का ठेकेदार न होगा । 
चह उसका लाधक और शोधक रहा होगा। 

जिस व्यक्ति ने जाना और बताया कि पानी 790 ( »दो भाग 
हाइड्रोजन, एक भाग आक्स्तीजन ) है उसने हससे ज़्यादा पानी की 
उस सचाई को प्राप्त किया है | यह कहकर और यहीं रुककर कि पानी 
हमारे पीने के त्षिपु बना है, हम उसकी भीतरी सचाई को ( उसकी 
आत्मा को) पाने से अपने को वंचित ही करते हैं। 

स्पष्ट है कि पानी को 770 रूप में देखने और दिखाने बाला व्यक्ति 
पीने के वक्त उस पानी को पीता भी होगा । पर कहने का मतत्नब यह 
है कि उस पद के साथ उस आविष्फर्ता का सम्बन्ध भात्र प्रयोजन 
का नहीं था, कुछ उऊँचे स्तर पर था। 

प्रयोजन का साप हमारा अपना है। हम सीमित हैं, बहुत सीमित 
हैं, परन्तु विश्व वैसा भर उतना सीमित नहीं है। इसलिए, विश्व को 
अपने प्रयोजनो के साप से मापना आसमान को अपने हाथ की बिल्लाँद 
से नापने-जैसा दै। 

पर सच यह है कि दम करें सी क्या ? नापने का माप हमारे पास 
अपनी विल्ञॉद ही है। दिस पर नापने की तबियत से भी हमारा छुट- 
कारा नहीं है। नाप-जोख किये बिना हमारे सन को चैन नहीं। नाप- 
नापकर ही दस बढेंगे। एकाएक सापहीन अकूल अनन्त में पहुँच-भी 
जाये तो वहाँ टिकेंगे केसे ? 

बेशक यह ठीक है। नाप-नापकर बढना ही एक उपाय है। हमारे 
पास छोटा दवै तो लोटे-भर पानी कुए से खींच लें और अपना काम 
चलाघें । ध्यान तो बस इतना रखना है कि न आसमान बिल्लाँद जितना 
है, न कुए का पानी लोटा-भर है।--बिक्लाँद में श्रासमान कोन 
पढें न ल्लोटे में कुए को समेठ ! 

प्रयोजन होना गज्गठ नहीं है। दुनिया में प्रयोजन नहीं रक्खेंगे दो 
शायद हमे रोटी मिलने की नौबत न भ्रायगी । पर प्रयोजन के हाथों 
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सचाई हाथ झाने वाली नहीं है, यह बात पक्के तौर प्र जान लेनी 
वाहिए | 

जो कुछ है उसको गर्दून पर अपने प्रयोजन का जूआ जा चढ़ाने 
से हमारी उन्नति की गाड़ी नहीं खिचेगी । जीवन ऐसे समृद्ध न होगा । 

साहित्य को, कक्षा को, धर्म को, इंश्वर को,--सब-कुछ को प्रयो- 
जन में जानने की चेष्टा निष्फज्ञ है। यह नहीं कि वे निष्पयोजन हैं पर * 
आशय यह कि उन सत्यों की सचाईं प्रयोजनातीत है । 

लोक-क् में इस दथ्य की ओमल करके चलने से हम खतरे में 
पढ़ सकते हैं। पर मनुष्य का घन्य भाग्य यह है कि उसकी सूखखता 
की क्षमता भी परिमित है। 

हमारे समाज में साठ वर्ष से ऊपर के वृद्धों की उपयोगिता कितनी 
है? अगर वह तौज्ञ में इतनी मूल्यवान्‌ नहीं है कि लितना उनके 
पात्षन में व्यय हो जाता है, तो क्या यह मिर्शय किया जा सकता है 
कि उस सबको एक हो दिन आराम के साथ समाप्त करके स्वर्ग रवाना 
कर दिया जाय ? समाज-व्यवस्था का द्विलाव-क्रिताव शायद दिखावे, 
कि इस भाँति इन्तजास में सुविधा ओर सफाई होगी पर यह नहीं 
किया जा सका और न किया जा सकता है। यदि प्रब तक कहीं यह 
नहीं किया जा सका तो निष्कप॑ यह है कि उपयोगिता शास्त्र फिर 
अपनी उपयोगिता में किसी महत्त्व का प्रार्थी है । 

एक बार एक भआमिष-भोजन के प्रचारक ने निरुत्तर कर देने वात्ती 
बात सुनाई । उन्होंने कहा कि भ्रगर बकरे खाए न जायें तो बताइये 
उनका क्‍या किया जाय ? कोई उपयोग तो उनका है नहीं । तिस पर चे 
इतने बहुतायत से पैदा होते और इतने बहुतायत से वढते हैं कि अगर 
उन्हें बढने दिया जाय तो वे आदमी की जिन्दगी को असम्भव बना 
दँ। फिर वदकर या तो थे भूखे मरे, जो कि निर्देयता होगी, नहीं तो वे 
दुनिया की खाद्य-सामग्री को खुद खा-खाकर पूरा कर देंगे और फूलते 
जायेंगे। ऐसे दुनिया का काम केले चल सकता है! इसलिए मांस , 
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खाना ल्ाजिम है। 

यह ज्ञाजिम होने की बात वह जानें | लेकिन सानव-प्राणियों के 
प्रति दुयाद्र होकर बकरों को खा जाना होगा, यह बात मेरी समरू में 
नहीं आई । पर उनकी दल्लीज्ञ का उत्तर क्या द्वोगा ! उत्तर न भी बने, 
पर यह निश्चित है कि वह दक्कीक्ष सही नहीं है, क्योंकि उसका 
परिणाम श्रशुद्ध है। मानव-तके अपूर्ण है और में कभी नहीं समझता 
कि उस तत्न के तको के आधार पर आमिष श्रथवा निरामिष भोजन 
का प्रचार-प्रतिपादन हो सकता है । 

“अहं? को केन्द्र और औचित्य-प्रदाता मानकर घक्षने सें बढ़ी भूल 
यह है कि हम बिसार देते हैं कि दूसरे में भी किसी प्रकार का झपना 
“झहं? हो सकता है। हस अपनी इच्छाओं का दूसरे पर आरोप करते 
हैं और जब इसमें भ्रक्ृतार्थ होते हैं तो मींकते-सलाते हैं। असत्त में 
यद्द हमारा एक तरद्द का बचपन ही है। हमारा सन रखने के लिए 
तमाम सृष्टि की रचना नहीं हुई और हम अपना मन सब जगह अटकाते 
हैं |--ऐसे दुःख न उपज तो क्या हो ! 

छुटपन की बात है। तब हसने पाठशाला मे सीखा ही था कि 
धरती नारंगी के माफ़िक गोल है। सोचा करते थे कि इस तरह तो 
अमरीका हमारे पेरों के नीचे है ओर हमको बढ़ा अचरज होता था कि 
अमरीका के लोग उल्टे कैसे चत्नते होंगे ? वे गिर क्‍यों नहीं पढते । 
क्योंकि वे धरदी पर पैरों के बल खड़े थोढ़े ही दो सकते हैं, वे दो मानो 
धरती ले नीचे की ओर उधर त्वटके हुए हैं। उस समय हम अपने को 
यढा भाग्यशाज्षी मानते थे कि दम्न भारत-भूमि से पैदा हुए, भ्रमरीका 
में पेदा नहीं हुए, नहीं तो उल्टे लटके रहना पढ़ता । 

आज भी जाने-अनजाने हम मे से बहुतों का पददी दाल है। जिन 
घारणाओ्ों को पकढ कर हम खडे हैं, हमे जान पढता है कि सच्ची 
सचाई चद्दीं है, शेष सबके हाथों बस मूठ दो मूठ आकर रह गया है। 
' पर जेसे कि ऊपर उदाहरण में ढँच-नीच की हारी अन्त करपना ही 
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हमारी परेशानो का कारण थी चेसे ही अ्रन्प हमारी अ्रहूँकृत कह्पनाएँ 


हमारे वेर-विरोध का कारण होती हैं । 
पक 
द्ड 
द्‌ 
सर 


ऊपर के चित्र में ३ को पृथ्वी का केन्द्र मानिए। श्र, ब, स और 
द्‌ उस पृथ्वी पर चार अ्रत्नग बिन्दुओं पर खड़े हुए चार ब्यक्ति हैं। 
क्या वे अ्पनीनन्‍भ्रपनी जगह पर किसी तरह भी डँचेन्नीचे था कम- 
भ्रधिक हैं? अ्रसक्ष में उनका अपनी झँच-नीच की धारणा के हिसाब 
से दूसरों को नापना बिल्कुल ग़ज्ञत द्वोगा। जिस धरती पर वे से हैं 
उसका केन्द्र ( अन्तरात्मा ) ३ है। उनकी सब प्रतीतियाँ, सब गतियाँ 
प्रन्ततः अ्रपनी सिद्धि के लिए उस ३ बिन्दु की अपेत्षा रखती हैं। वह 
३ बिन्दु सबसे समान दूरी पर है। वद सब को एक्स्ता प्राप्य भ्रथवा 
झग्राप्य है। सब प्रकार का भेद उस केन्द्र-बिन्दु ३ में जाकर क्ञय हो 
जाता है। वहाँ से आगे कोई दिशा नहीं जाती । सब दिशाएँ पहाँ से 
चलवी हैं भौर वहीं समाप्॒ष होती हैं श्र ३ स अपने-आप में कोई रेखा 
नहीं हैं। कोई दिशा या कोई ऐसी रेखा नहीं हो सकती बिसके एक 
परे पर वह ( जीवन का ) केन्द्र-विन्दु विराजमान्‌ न हो। इसलिए 


' रेप सनन्‍्थन 


श्र ई स चाहे एक सीधी रेखा दीज पढती हो, पर वह शान्ति है;-- 
वैसा है नहीं। छृत्त की परिधि पर के सब बिन्दु माध्याकर्षण द्वारा 
३ के प्रति आकृष्ट हें। उस आकर्षण के ऐक्य के कारण ही एथ्वी थम 
हुईं है। ३ सबका स्रोत-बिन्दु है, समस्त का अल्तरात्मा है | वहाँ जाकर 
किसी को भिन्न सत्ता नहीं रदती | इस प्रकार श्र और स इन दो बिन्दुओं 
से प्रतिकृज्ष दिशाओं में चत्ने वाली दोनों रेखाएँ ३ में ही गिरती हैं । 
और थे दोनों असक्ष में प्रतिकूल भी नही हैं, दोनों अजुकूज हैं, क्‍योंकि 
दोनों अपने केन्द्र की भरोर धज्ष रही हैं। 

चित्र से प्रकट है कि किस प्रकार अ, ध, स, और द्‌ अपने-अपने 
विशिष्ट बिन्‍्दुओं ( अहं ) को केन्द्र मान ते तो उन ध्यक्तियों का जीवन 
आन्त ही हो जायगा और उस जीवन को कोई दिशा न प्राप्त होगी । 

हमारे ज्ौकिक शासत्र और लौकिक कर्म बहुधा इसी भ्रह॑-चक्र में 
पडकर विफल हो जाते हैं। अपने घर के घढे के पानी में जो हम 
आसमान का अ्रक्स देखते हैं उसो को आसमान ओर उतने ही को 
आसमान का परिणाम मान क्षेते हैं। अ्रगर हम यह भूल न करें तो 
उस आसमान के प्रतिबिस्‍्व से बहुत ज्ञाभ उठा सकते हैं। पर अक्सर 
हृतनी समझ हमें नहीं होती और हम अपना अज्ञाभ अधिक कर 
डालते हैं। 

यह भी विचारना चाहिए कि हसारे धर के घड़े में प्रतिविम्बित 
होना आसमान की साथकता नहों है। उसकी सत्ता का द्ेतु यह नहीं 
है। अपने में विम्त धारण करना तो उस घडे के पानी का गुण-विशेष 
है। उतना ही झ्ाकाश का धर्म और अथ मान बेठना उस भहारहस्थ- 
मय आकाश से प्राप्त हो सकने वाले अ्रगाध आनन्द ले अपने को वंचित 
कर लेना है । दूसरे शब्दों में, वह मानव की महान्‌ सूखता दै । 

पर इस अनल्त शून्याकाश को में बाँनकर रव्ख, तो कहाँ ! देखे, 
तो केसे --आँखें वहाँ दहरती दी नहीं । बद्द भ्रति गृढ़ है, अति शुन्य 
है। अपने घड़े के भीतर के उस प्रतिबिम्ब में मै बिना कम्पन के रॉक 
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तो सकता हूँ । यह नील धवल महाशून्याकाश, नहीं तो, मुझसे देखा 
नहीं जाता, जाना नहीं जाता। कैसे सार कि में बहुत अकेक्षा हैँ, 
बहुत छोटा हूँ । वह असीम है, वारापार उसका कहाँ है ! और में उसे 
देखँ क्या नहीं ? इसलिए में उस्ते अपने घट के शान्त पानी में ही 
उतारकर देख गा। 

में ज़रूर वही करूँ । चही एक गति है और वह्दी उपयोगिता की 
उपयोगिता है। 

इससे आगे उपयोगिता को दौदाना अपनी सवारी के व्ट्ट को 
हवा में भगाना है। ऐसे, ट्ट सह के दल गिरेगा और सवार की भी 
खर नहीं है। 

दिल्ली-वगर में बच्चों के लिए दूध की ज्ञरूरत है भौर सावन में ये 
वादल्व फिर भी पानी ही बरप्ताते हैं! आकाश सूना खा है, क्यों नहीं 
गुच्छे-के-गुच्छे अंगूर टपका देता है। हमें ज़रूरत अंगूरों की है श्ौर 
आकाश निरुपयोगी भाव से बेहयाई के साथ कोरा-का-कोरा खड़ा है। 
ये बादल ओर भ्रासमान दोनों निकम्मे हैं। उनसे कोई वास्ता मत 
रखो | जो उनसे सरोकार रखते हैं उनका वायकाट कर दो। ये तरे, 
रात में चमकने चाली यह दूधिया आकाश-वगंगा, वह वर्फ़ील्ी चोटियां, 
वह मचलती हवा, वह प्रातः साथ लितिज से लग कर बिखर रहने 
वाले रंग-विरंगे रंग,--ये सब वृथा हैं । हमको पेसे की सद्भत जरूरत 
है, रोटी की वेहद भूख है। और इन सत्र चीज्ञों से न रोटी मिलती है, 
न कौडी हाथ आती है। वे अनुपयोगी हैं। मद देखो उनकी तरफ । 
इन्कार कर दो उन्हे | उनसे समान का क्या ज्ञाभ ? और हम हिसाव- 
चही में लाभ चाहते हैं, लाभ ! 

तो ऐसी पुकार, कहना होगा कि, निरी बौखल्ाहट हैं। वह उप- 
योगिता की भयंकर भ्रज्ुपयोगिता है। 
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जिस विषय पर मुझे बोलना है, वह देखता हूँ है 'घ्! । यह्द तो 
मेरे लिए घबराने वाल्ली बात है। धमम-शास्र में क्या जानता हूँ) पर 
धर्म शायद जानने की वस्तु नहीं। वह तो करने की है। यह नहीं कि 
बिन जाने करने की हो, पर करने द्वारा ही उसे जानना होता है । क्रिया 
नहीं तो ज्ञान भी तज़हीं। यानी बोलने से तो धर्म का सम्बन्ध है ही 
नहीं । भीड-भाढ से भी उसका वास्ता नहीं है। धर्म की साधना एकान्त 
में और मौत द्वारा होती है। बोलने से तो बाद बनते हैं। वाद से 
विवाद खडे होते हैं। अनेकानेक तो आज वाद हैं। उन वादों में आज- 
कल खींचतान और अनबन है। तू-तढ़ाक और मारपीट तक सुनी 
जाती है। बोलकर उस कल्नह के कोहाहल मे अक्सर बढती ही हुआ 
करतो है। तब उस बोलने में धम॑ कहाँ रखा है ! इससे द्था बोलने 
से बचना ही धर्मानुकूल है । 

धमम अनेकता मे मेज्ञ पैदा करता है। बहुतेरे जो वाद-विवाद्‌ हैं, 
धर्म उनमें समन्वय ल्ञाता है और शान्ति देता है। धर्म इस तरह शंका 
की नहीं, निष्ठा की वस्तु है। सवार हमें फादते हैं तो धर्म हमें 
जोढता है। 

फ़िर भी भाग्य का व्यंग्य सममकिए कि उस धर्म के बारे में मुझे 
वोलना होगा | हाँ, बोलने की भी जगह हो सकती है, बशतें कि वह 
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फलप्रद हो । उससे सद-कर्म की प्रेरणा और उत्पत्ति हो। तब तो 
चोलवा धर्म है नहीं तो अधम । कवि का बचत है, 'बुद्धिःकर्मानुसारिणी ।' 
उसी तरह बोलना भी कर्मानुसार होना चाहिए। मे हैं कि कोई हो, 
कथनी के पीछे अनुरूप करनी नहीं है तो वैसी कथनी पाखण्ड हो जाती 
है। वह बन्धन भर व्यथता बढ़ाती है। 

इस पयू घण-ब्याख्यान-माज्ा के आयोजन को सिद्ध तो तसी कहा 
जायगा, जब उससे कतंच्य-मार्ग में स्फूतिं और तत्परता सिलेगी । नहीं 
तो कहे हुए शब्द बुद्धि मे चंचलता जाते हैं। बुद्धि छिंड जाने पर यदि 
आदमी दौक काम में न क्षण जाय और न लगा हो तो अशान्त रहता 
है। उसको चैन नहीं पता । इससे फिर द्वानि होती है। में यद्द देखता 
हूँ कि जहाँ हज़ार-पाँच सो का जमाव रहता है, वहाँ व्याख्यान व्यलन हो 
जाता है। बोलने पाले को उसका नशा घढ़ जाता है और सुनने वाले 
भाषण को अच्छा-बुरा कह कर वहीं पछा फाढ़ चत्ते हैं। यह धर्म 
थोड़े ही है । 

इससे पयू षण-पर्य की यह व्यास्यान-साजा हवा में नहीं उड जानी 
चाहिए। उसका कुछ परिणाम तिकत्नना बाहिए | अगर परिणाम में 
एक भी आदमी स्वार्थ को कम्त कर जीवन को धर्त-सेवा मे, लगाने को 
चत्न पढ़ा तो वेशक थरद्द आयोजन सफक्ष हो गया समकिए । में सी तो 
यात कहता हूँ, में कौन काम करता हूँ । पर सच्चा आदमी सु ह से कम 
कहता है। उसका चरित्र उससे अधिक कह देता हैं। धर्म-निष्ठ का तो 
जीवन ही बोल्चता हैं। उसे फिर अक्षग मुँह से कहने को बहुत कम रह 
जाना चाहिए । 

धर्म क्या है! आाप्त वचन है कि वस्तु-स्वभाव धर्म है। पानी 
शीतल रहेगा और आ्राग गरम । पानी का धर्म शीतक्षता, आग का 
गरसी | इसी तरह आदमी को खरा इन्सान बनना चाहिए। अर्थात्‌ 
मनुष्य का धरम है मनुष्यता | 

लेकिन कहा जायगा कि क्‍या कोई अपने स्वभाव से बाहर भी जा 
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सकता हैं ? जो-जो करता है, अपने स्वभावालुदूल । चोर का स्वभाव 
चोरी करना, सूढे का मूठ बोलना। तब धस-अधर्म का कहाँ सबत्ष 
आदा है | स्वभाव ही यदि धर्म हो तो अधम छुछ रहना हो नहीं 
चाहिए, क्योंकि अपने स्वसावाजुसार बरतने को तो सब ल्ाचार ही हैं । 
पानी ठण्डा हो और और आग गरस, इसके सिवा भला और हो कया 
सकता है ? तव अधर्म की आशंका कहाँ 

हाँ, वह ठीक; लेकिन आदमी की बात अजब है। आदमी मे कई 
तह हैं। उसका शरीर कुछ चाहता है तो सन कुछ भर चाहता है। इस 
तरह आदमी में भ्रन्तर्विरोध दिखाई देता है। उप्तते इन्द्र भौर क्लेश 
पेदा होता है। 

परिणाम निकला कि आदमी अपने स्वभाव में स्थिर नहीं है। वह 
स्वस्थ नहीं है। 

तब विचारणीय बनता है उसका 'स्व” क्या और स्वास्थ्य! क्या ! 

विचार करने चह्नते हैं तो मालूम होता है कि शरीर ही आदमी 
नहीं है। वह कुछ और है । उसले यूचम है ओर मिलन है। कद्दना होता 
है कि वह भाव्मा है। आत्मा जह नहीं, चेतन है। इससे जितना आदमी 
का व्यवहार जड़ शरीर की वासनाओं से बंधा नहीं, बक्कि चेतन्य 
आत्मरूप होगा, उतना ही बह स्वस्थ है, यानी धर्म-युक्त हे । 

तो क्‍या शरीर को काट-काट कर अलग कर देने से शुद्ध आत्मा 
निकल आयेगी  शंकावान ऐसी शंका कर सकते हैं। अगर आदमी 
आत्मा ही है और शरीर श्रात्म-रूपता की सिद्धि में बाधा है तो उसे 
सुखा-जला कर नाश किया जाय । यद्दी न 

पर नहीं, ऐसा नहीं । कायिक क्क्ेश धर्म को परिभाषा नहीं है। 
सिद्धि का वह सा नहीं है। काया को नष्ट नहीं, वश करना है। काया 
बिना आत्मा की ही अभिव्यक्ति कहाँ सम्भव है ) काया गिरी कि आत्मा 
ही अदृश्य हुईं । भरत: जो करना है वह यह कि शरीर अपने प्रत्येक अजय 
में आत्म-धर्म स्वीकार करके चन्ने | आत्मा के प्रति भ्रतिरोध और ह्रोह 
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उसमें न रह जाय । वह सभे धोड़े के मानिन्द्‌ हो। ऐसा शरीर तो 
मुक्ति-साधना में साधक होता है भौर इस तरद्द स्वय॑ एक दीर्थ और 
एक मन्दिर बन जाता है। आत्म-विम्ुल्न होकर तो वह बिगड़े घोड़े की 
तरह दुमनीय है ही । 

वेशक अशरीरी सिद्ध की कल्पना भी हमारे पास है। चरम आदश 
की बाद कहेंगे तो वहाँ शरीर तक नहीं रहता | आत्मा ही अपने सच्चि- 
दानन्द-स्वरूप में विराज़ती है। 

श्रच्दा, तात्विक तो यह बात हो गईं | वह सरल भी ल्वगती होगी। 
अन्दर्विरोध को जीतना, इन्द्रियों को वशीभूत करना ओर स्वयं उत्तरो- 
त्तर शुद्ध चिल्मय आत्म-तेजोरूप होते जाना धम्म का मार्ग है| 

पर व्यवहार मे कठिराई दीखती है। टीक ही है। चढ्षेंगे तब दो 
राह की बाधा का पता घत्लेगा। चलना ही न शुरू करें तो आगे का 
रास्ता सीधा-सपाट दीख पढे ठो क्‍या अ्रचरज ? लो धरती पर कदम 
बढाते हैं कि उल्षकन दीखती है। यहाँ केवल रुप में धर्म नहीं मित्नता, 
लाना विशेषणों के साथ वह मिलता है। जैसे जेन-धर्म, समातन-धर्म; 
ईंसाई-धर्म, बौद्ध-घम, और हरुत्ञाम-घर्म । कोई धर्म अपने को गद्षत 
नहीं मानता । और बेशक कोई गलत हो भी क्यों ! पर हर धम में कुछ 
लोग ऐसे हैं, जो अपने धर्म को हृतना एकान्‍्त सही मान लेते हूं कि 
दूसरे के धर्म को गलत कहने को उतारू हो जाते हैं। तब धम का 
जिज्ञासा में अपने से बाहर निकल कर आने वाले को वही दुविधा होती 
है। अनेक उपदेण्टा मिलते हैं, जो कहते हैं कि हमारे ढरे में आ जाझ्ो,- 
हमारे पास मुक्ति का भाग है। और वह फहते हैं कि हमारा साहित्य 
पढो । तुलनात्मक बुद्धि से देखकर विवेक से काम लो। तब हो न सकेगा 
कि हमारे ही घर्म में तुम न आ मिलो । 

दावा सब धर्मों का यही है। और #ूठ भला किसको ठहराया जाय? 
धर्म-तत्व किसी शक के पान्न सें हो, अगर धह्द हैं दो पान्न उपयोगी 
है। यानी नाना नाम वाले जितने सम्प्रदाय है, धर्म-पूर्वक्त वें सब सच 
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चने हैं। धर्म-हीन धोकर वे सब मिथ्या बन जाते हैं। जैसे जब तक 
श्राव्मा है तव तक अमुक नामधारी व्यक्ति की देद भादरणीय दै। 
आत्मा निकत्ष जाने पर वह देह रोग का घर वन रहेगी । तब उससे 
जितनी जहदी धुट्टी पा ली जाय, उतना ही भ्रच्छा। इसी तरह जैन 
अथवा और नामों के नीचे जो सम्प्रदाय बन गये हैं, यदि वहाँ घ्म है 
तो थे जेन अ्रथवा श्रन्य विशेषण उपादैय ठहराते है | 

पर देखने में श्राता है कि कहीं जेन-धर्म को ऐसा कस कर चिपटाया 
गया है कि धर्म तो उसमें से निशुद्ध गया है और केवल “जैन” रह गया 
है। ऐसे उदाहरण विरक्ते नही हैं। वहाँ जैन-घर्म को धर्म के लिए माना _ 
जाता है । इस वृत्ति में सम्प्रदाय-मूढ़ता है । 

दूसरे सम्प्रदाय से भी पेसी बातें मित्रती हैं और सच थह्द है कि 
भीतरी धार्मिकवा जितनी कमर द्वोती है, साम्प्रदायिक मताग्रह उत्तना ही 
उत्कट देखा जाता है | पर यह मोह है। 

मैं भ्रपनी यात कहूँ । में अपनी माँ का इकलौता ब्रेढा था। चार 
भद्दीने का था तभी पिता मर गये । माँ ही मु सब छुछ रहीं । पर एक 
दिन आया कि उनऊी भात्मा देह छोड़ प्रयाण कर गहईं। अब श्राप मेरी 
हालत जान सकते हैं, पर कल्लेजे पर पत्थर रख कर सुझे यही करना 
पढा कि श्मशान ते जाकर उनका शब-दाह कर भ्रार्द। मेरे लिए यह 
सुल की बात न थी; पर क्या आप लोगों में से कोई भी यह सलाह देनि 
को तेयार है कि भुक्के माँ की देह से चिपटा ही रहना चाहिए था, छोडना 
नहीं चाहिए था! 

साम्प्रदायिक रूढ़ियों का भी यही हाल है| यदि धार्मिक तेजस्विता 
इतनी हद कि उसके स्पर्श से क्रिया श्राशवान हो जाय तव तो ठीक, 
नहीं तो आग्रह से निष्प्राथ रुढ़ि का पालन केसे ठीक कहा जा 
सकता है ! 

विशेषण से विशिष्ट होकर ही जो जगत-व्यचहार में धर्म मित्रता 
है, इससे बुद्धि-विचश्षण पुरुषों को भी श्रान्ति होती देखी जाती है । 


धर्म ध५ 
शुद्ध धर्म के मोह में उनको उन विशेषयणों के प्रति अवज्ञा हो जाती है । 
ऐसी अवज्ा आजकल अवसर देखी जाती है। पर यह उचित नहीं; 
क्‍योंकि जो रूप-नाम से हीन है, पह जगत के लिए नहीं के जैसा 
है। इसलिए प्म्प्रदायधुक्त धर्म को भी एक्ान्द अनुचित मानना 
भूल है | 

पर धर्म के खोजी को कठियाई ऊपर को बात से भर बढ जाती 
है। यह धर भी सच, वह धर्म भी सच । पर दोनों एक तो हैं नही। 
यह देख कर वह ऊूमेले मे पढ़ सकता है। उधर से पुकार सुनता दै 
तुलनात्मक अध्ययन की। तब वह क्या तुलनात्मक अध्ययन में पढ़े 
और तय करने चक्षे कि कौन इनमें कम श्रेष्ठ है और कौन भ्रधिक 

में मानता हुँ कि मिज्ञासु इस तुलनात्मक अध्ययन के चक्कर में 
पडा कि खोया गया । उसे फ़िर राह न सिल्लेगी भ्रौर धह शब्द की भूल्- 
भूत्षेया में भटक रहेगा, क्योंकि फेसत्ञा करने की बुद्धि से घ॒र्मों मे तुजञना 
करने चक्नना एक अहंकार है और गत्ञत है । 

अरे भाई, धर्म वहाँ बाहर खोजे मिल्लेगा ! उसकी गुद्दा ठो भीतर 
है । भीतर मॉँको तो वहाँ से एक धीमी लो का प्रकाश प्राप्त होगा। 
शआत्मा की आवाज़ सब के भीतर है | उसे सुनते चल्नो । उप्ती से बाहरी 
उल्नकन कटेगी | 

पर श्रधीर कद्दता है कि अली, कहाँ है बह आत्मा की आवाज ! 
हम सुनते हैं ओर कुछ सुनाई नहीं देता। वह भाई भी ग़लत नहीं 
कहता। पर उसे अ्रधीरता पहले छोडनी होंगी । बात यह है कि हमारे 
अन्दर तरह-तरह की भावनाओं का इतना कोलाहत सचा रहता है कि 
वह धीमी आावाज्ञ केसे सुनाई दे! वह तो है, लेकिन उसे सुनने के 
द्षिए शोर की तरफ़ से कान वन्द करने होंगे। तरह-तरह के बाद-विवाद, 
शास्त्रार्थ चत्न रहे हैं । उन सव की तरफ से यहरे बन जाना होगा | जो 
वाहर दीख रहा है, उस पर झाँख मूँ द॒ लेनी होंगी । तब जो नहीं 
सुनता, वह सुनाई देगा भौर नहीं दीखता, वह दिखाई देगा । बस उसको 
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गदह लीजिये और उसके पीछे जो भी छोढना पढ़े, छोड दीजिए । जहाँ 
वह ले चले, चले चत्निए। ऐसे आप देखेंगे कि आप सही धम-पातन 
कर रहे हैं और धर्म के नाम पर जो जंजाब और दुकानदारी का पसारा 
फेल्ा है, उससे बच सके हैं। 

पर दुनियादार कद्देगा कि आप कहाँ की आत्मा की बातचीत करते 
हो ? आईं मौत कि सब उड जाता है। किसने भत्ा भात्मा देखी है ! 
जन्मा है सो मरेगा । सर कर क्‍या छोड जायगा ? आत्मा तो वह छोड 
नहीं जाता, पर धन-दौलत उसकी छूट जाती है। धर्म की कमाई कहाँ 
दीखतो है ? धन की कमाई आदमी के मरने के बाद भी दिकती है। 
एक ने जीते-मी पाँच हवेलियाँ बनवाई । वे पाँच सौ वर्ष तक रहीं तो 
तब तक उसी याद रहेगी; नाती-पोतों का भत्रा होगा । वह टिकने 
वाली कमाई है। इसके सामने आत्मा की बात हवाई बात नहीं तो 
भत्ना क्या है ! 

ठीक तो है। श्राते हुए हावड़ा पुत्र से आना हुआ कि पास एक 
बहुत बढा क्रेन दीखा । भज्ञा उसकी ताकत का क्या पूछुना ? सेकहों मन 
बोक को गेंद की तरह यहाँ से वहाँ फेक दे । ऊँचा ऐसा कि आसमान 
की छाती में मुक्‍्का मारता हो। आदसी की उसके भागे क्या हस्ती 
फिर ढाई मे हिटलर के बम याद कौजिये। एक-एक ऐसा कि 
हज़ारों को तहस-नहस कर दे और कण में भरी बस्ती वीरान कर दे । 
दुर्दान्त वास्तविकता है। इसके भागे आदमी चींटी जितना भी तो 
नही । फिर क्या धर्म ) और क्या भात्मा | उस ठोस लोहे की विकराल 
वास्तविकता के आगे वह निरी ख़ामखयाली ही नहीं है ! 

एक बार तो बिन सोचे मन सहमता है। मालूम होता है कि भीमा- 
कार जो लोदहित रुद् सामने है, वह तो है और वह जो निराकार ध्म- 
तत्त्व की बात है, वह नहीं है। पर एक क्षण को मन सद्म भी जाता 
हो; लेकिन तभी अन्दर से प्रतीति आती है कि उस देत्याकार क्रेन के 
पीछे चाभी घुमाता हुआ साढ़े-तीन हाथ का एक आदमी बेटा है। क्रेव 
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कितना भी बडा हो वह उस नन्हे सचेतन आदमी के हाथ में जढ की 
भाँति निष्क्रिय है। इसी तरद्द बम कितना भी नाशक हो, पर हिटलर 
उसके पीछे है तभी उसकी शक्ति विनाश कर पाठी है । श्रर्थाव्‌ जड़ को 
ठोस भीमता के पीछे चेतन्य की भ्रव्यक्त सता ही काम कर रही है । 

और कहाँ हैं आज ऐतिहाप्रिक काज् के महाकाय जीव-जन्तु ! और 
साम्राज्य और सत्ताएँ ) आदमी ने अपने श्रहंकार में जो-कुछु खड़ा किया 
वह सब पुक्क दिन खण्डहर बन रहा। पर बुद्ध ओर महावीर को हुए 
हज़ारों वर्ष हो गये और ईसा की आज यह बीसवीं सदी दैं। कात्न के 
इस गहन पटल्न को भेद कर इन महापुरुषों का सन्देश श्राज जीवित है 
और उसके भीतर से वे स्वयं अमर है। कहाँ हैं सम्नादों के अतुल वैभव, 
मदज्त-अठारो कि जिनकी उम्र तुम ज्यादा बताते हो ! यह सब-कुछ धूल 
में मित्न गया है। काल ने उसे ल्गेड डाला है। फिर भी उस काल पर 
विजयी बना हुआ और रृत्यु के बीच अस्त बना हुआ भेस का सन्देश 
सदियो के भ्रन्तराज् से आज भी हमें सुन पढ़ता है। 

इसलिए धन की कमाई नहीं रहती, धर्म को ही कमाई रद्दती है, 
पर वह कमाई दीखती नहीं । धरती में का वीज भी कहीं दीखता है ? 
पर भ्रधीर उसका फल्न चाहता है । किन्तु उसका तत्कालीन प्रभाव नजर 
नहीं भो भ्राता। श्रनातोल्षे फ्रांस को एक कद्दानी है। उसमें दिखाया 
गया है कि इंसा जब ज़िन्दा ये तब वह एक आवारा उठाईगीर के 
सानिनद सममे जाते थे। ग़रूर में मस्त अ्रपने को ऊँचा मानने वाले 
लोग उन्हे हिकारत से देखते थे । लेकिन लोगों की घृणा से इंसा को 
क्या ! उन्होंने तो अपने को प्रेम से भरा रखा। वह फाँसी चढ़ गये, पर 
फॉसी चढाने वाज्ों के लिए उनका मन करुणा से भरा रह्दा । आज फ्रञाँप्ती 
देने वाले वे भ्रफसर कहाँ है ? कौन उनको पूछुता है ? और ईसा को 
आज अवतार मानकर करोड़ों ज्ञोग गद्गद हो नाते हैं। यह धर्म की 
महिमा दै या किसकी ! 

धर्स का बीज इतना छोटा है कि देखने को ऊपर की नहीं, भीतर 
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की भ्राँख चाहिए, भौर धास की तरह जरदी वह उंग नहीं भ्राता । इससे 
धर्म की श्रद्धा कठिन हीती है। पर यही उस श्रद्धा की कीसत भी है। 
तुम्हारी प्रतिष्ठा न हो, त्षोग तुम्हें न पूछें, बढ्कि उलट त्रास्त दें भौर 
हँसी डड़ावे तो भी धर्म से विमुस केसे हुआ जा सकता है ! उस भ्रद्धा 
को भीतर जगाकर सब तरह की प्रतिकूत्ञता को भेस से जीतना है। 

झाज तो उसी श्रद्धा की माँग है। मार-काद मची है और भोग के 
प्रतीक धन की पूजा की जा रही है। भौतिक सुख-सुविधा ही एक दृष्ट 
वस्तु समझी जाती है। बाकी भ्रम । पश्चिम की कत्न-पूजा और कल्षा- 
पूजा के पीछे यही इन्द्रिय-परायणता है। हस नाहितिक जीवन-नीति की 
एक बाढ़ ही आ गई है और घर-घाट उसमें बहता हुश्ना दीखता है। 
ऐसे में श्रात्म-अद्धा भारत ने खोई कि सब गया । 

मूलभूत खतरा परिचम से आया भौतिक दर्शन है। पश्चिम यो तो 
उन्नति कर रहा है, प्रगति कर रहा है, पर वह विनाश के श्रावत्त के 
किनारे भी पहुँच रहा है। उस जीवन-मीति मे ज़ोर दिया जाता है 
अहं' पर। कहते हैं 0०7४0 76:४०7७॥0? (व्यक्तित्व का विकास 
करो )) यह उनका मन्त्र है। पर इससे थोढी दूर बढ़ने पर ही स्पर्धा 
पैदा होदी है। इस (0०४०००० ए८४०7शा।7 ( बढ़े हुए व्यक्तित्व ) 
का ज्ञोर अपने ऊपर नहीं, दूसरे के ऊपर खर्च होता है। परिणाम होता 
है हिसा भौर दूमन भौर शोषण । वहाँ वासनाओं को उत्तेजन ढिया 
जाता है, थहाँ तक कि उनका राष्ट्र-प्रेम नशे का रूप ले लेता है। इस 
नशे में समह-के-समूह संगठित होते हैं और दूसरों को कत्नकार देते हैं । 
समझा जाता है कि वे वढ़ रहे हैं, पर पढोसी को पराजित कर और दीन 
समझ कर आगे बढ़ने वाली सम्पता झूठी है। वह द्ृत्ति धार्मिक नही, 
अधार्मिक है। धार्मिक वृत्ति कहती दे कि व्यक्ति सेवक वने । अपने को 
शूल्य और अ्रकिंचन मानते और बनाते रहने की पद्धति खब्ची 
धार्मिकता है। 

सोचता हूँ कि इस दुनिया में सच्चा करिश्मा क्या दै तो सुझे मालूम 


| 
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होता है कि जहाँ सब अपने-अपने अहंकार में डवे हैं, उस जगत्‌ में 
सच्ची विनम्नता ही सबसे बढ़ा करिश्मा है। जो कृठार्थ भाव से अपने 
को सवका सेचक बनाता है, वही धन्य है। 

एक-दूसरे को कुहनी से ठेद्षते हुए, दबाते-कुचलते हुए खुद आगे 
बढने का रोग विज्ञायत में ६ दो हिन्दुस्तान में भी है। हिन्दुस्तान में 
वह कम नहीं है । इस तरह सफलता भी पाई जाती-सी दीखती है, पर 
वेसी दुनिया की सफलता कोरा शूठ है और दम्भ है। 

महावीर के नाम पर हम लोग मित्षते और जयध्वनि करते हैं | हम 
उनके धरम की प्रभावना झरना चाहते हं। लेकिन महावीर ने तो राज- 
पाट छोड़ा और वन की राह ली। सुख का रास्ता तजा, दुःख का मार्ग 
पकड । दूसरों को सता कर खुद आराम पाने से ठीक उर्दी रीति उन्होंने 
अपनाई | वह रीति खुद दुःख उठाकर दूसरे का कष्ट हरने की, यानों 
अ्रह्दित्ता की थी। हम देखेंगे तो पायेंगे कि स्वेच्छापूवंक पर-द्वित में दुःस 
उठाने का रास्ता ही सुख देता है। महावीर के तपस्वी जीवन का यही 
नहीं तो दूसरा क्या सार है ! 

धर्म तत्त यह है कि अरहंभाव छोड़ो, सेवा-भावी बनो | परिग्रह 
या संचय मन में लोभ भ्ौर अ्भिमान लाता है। पदाथ परिग्रह नहीं है, 
उनमे ममता परिग्रह दे। समाज में आज कितनी विषमता दीखठी है । 
एक के पास बन का ढेर लग गया है, दूसरी जगह खारे को क्षोर नहीं । 
ऐसी स्थिति में श्रहिसा झहाँ? धर्म कहाँ? हुछ लोगों की ममता से 
समाजवादी विचार को जन्म मित्ञा। समाजवाद लोगों में धन का ध्मान 
वितरण चाहता हे । गंधीजी भ्रद्दितक हैं, पर समाजवादी तो भ्रहिसक 
नहीं है | इससे जब गाँधीज्ी कहते हैं कि ममता छोडो तव समाजवादी 
यह कहने का धीरज क्‍यों रखने वात्ना है ? वह कद्ेगा कि तुमसे ममता 
नहीं हृटती है तो मेरे तो द्वाथ हैं । में तुम्दारा धन छोने लेता हूँ। आप 
सच मातिये कि हमारे श्रास-पाल भूखे लोगों की भूख मेंडरा रही हो 
तो उसके बीच महल के वन्द्‌ कमरे में धर्म का पालन नहीं हो सक्ृता । 


० सन्धन 


धर्म कहता है कि धनिक्कत अपने धन का रक्षक ही अपने को समके, उस 
पर अपना स्वत्व-भाव नही माने । 

कोई ज़रूरत नहीं है कि हम चाहें कि धनिक धनिक न रहें, पर 
धनिक को तो अपने को गरीब ही मानना चाहिए। जिसके पास सोने 
का जितना अधिक बोस हो, उसकी आत्मा उतनी ही दबी है। पर उस 
सोने से भ्रपनी आत्मा को आप अलग रखें, यानी ममता छोड दें तो 
सोना आपका कुछ व बिगाड सकेगा, न फिर उससे दूसरे का ही अल्ाभ 
होगा, ओर तब फिर वह सोना जगत्‌ का हित करेगा; क्योंकि धर्म के 
काम में ज्गेगा। है 

दूर क्‍यों जाइए, अपने ही पहले श्रीमन्‍्तो को देखिए न। कोई 
भत्ना उन्हें देखकर कह सकता था कि ये कोव्याधीश हैं ! सादा रहन- 
सदन, वही चात्न-ठाल | पर आज की तो आन-बान ही निराली है। 
जैसे धन बदन पर उद्धुज्ञा जाता हो। दिखावा बढ़ रहा है। भरे भाई, 
तुम्द्रे धन है तो यह कौन बढ़ाई की बात है ? बढ़ाई की बात तो त्याग 
में है। 

अच्यत्व तो त्याग का दिखावा भी बुरा है, पर कोई धन का दिखावा 
करने बैठे तो यद्द मद्दा मूखंता के सिवाय शोर क्या हो सकता है ? सच्चा 
आदमी, यावी सच्चा धामिक, अपने को अकिंचन भानेगा । दिखावे पर 
वह कोद़ी नहीं खर्च करेगा। अपरिग्रही होगा और धन को परोपकार 
के निमित्त द्वी सानेगा । 

भाइयो, मेंने आपका इतना समय लिया। अरब जितनी जमीन हम 
चल्ते हैं, उस पर फिर पीछे फिरकर एक निगाह ढाल लें:-- 

पहल्नी बाव यह कि धर्म नाम की वस्तु शुद्ध रूप में नहीं मिद्वती | 
याहर खोज पर चत्नते हैं तो वह विशेषण के साथ मित्नती है। विशेषण 
अपने-आप में मूल्यवान्‌ नहीं है। थे तो पात्र की तरह है। धर्म का 
उनमें रस है तो ठीक, नहीं तो बेकार । 

दूसरी बात कि धर्म का मूल्य आत्मा मे है। इन्द्रियों को बस में 


घमे ४१ 
करना है भौर आत्म-रूप होते जाना है। हस मांग पर अपने-पराये की 
बुद्धि को मिदाना होगा । दूसरों में आ्ात्मवत्‌ बृत्ति रखनी होगी । 

तीसरी बात यह कि अहंकार धर्स का शत्रु है और सेवा धार्मिक 
जोवन का लक्षण है। 

चोथी बात, जिस पर कि काफी ज्ञोर भी कम होगा, कि धर्म बोलने, 
जानने की चोीक्ष नहीं है। वह तो आचरण की वस्तु है। तक॑-पूर्वक धर्म 
तत्त्व को छ्वान डालने की स्पर्धा आदमी को नहीं करनी चाहिए। सूरज 
को आँख गड्डा-गड़ाकर देखो ठो क्या नत्तीजा होगा ? उससे श्राँस ही 
अन्धी होगी | इसी तरह आत्मा-परमाप्मा को बहुत तके-वितक के जाल 
डालकर पकढने का भ्ाग्नह ठीक नहीं । वह तो ध्यसन हो जाता है। 
उसमें पढ़कर बुद्धि विज्ञासिनी और निर्वल्ष हो जाती दै। परम तत्व को 
जानकर भत्रा कोई घुका सका है कि हम छुका देंगे ? फिर उस पर 
वाद-विवाद क्यो ? शास्त्रा्थ क्यों ? धर्ठों उल्लकी चर्चा क्यों ? उचित 
है कि जितना पचेे, उतना बौद्धिक ज्ञान हम के लें। बौद्धिक ज्ञान तो 
अपने-आप में कोई सच होता नहीं है। वारीकी से देखें तो ज्ञान और 
शेय की एथक्रता पर ही वह ज्ञान सम्भव होता है। पर प्रृथकता तो 
मूठ है। इससे ऐसा ज्ञान भी एकानत सच केसे हो सकता है ? धर्मा- 
नुभव की स्थिति वह है, जहाँ ज्ञाता और शेय अभिन्‍न है, अर्थात्‌ जहाँ 
शान रदे उतना भी अन्तर उनमें नहीं है। शानवान्‌ वहाँ घुल रहता दै, 
जैसे नोन की गाँठ पानी में गल रहती है । 

यह सुन बुद्धिवादी ( रेशनत्तिस्ट ) मुझे सवालों से तोप सकता है, 
पर सवात्ञ की कहीं शान्ति हुईं है ! शंका शान्त होगी तो बस श्रद्धा 
में | जो अनुभव की वात है, वह वहस को नहीं है, भर समझकर किसी 
ने सत्य का पार नहीं पाया है। इसलिए धम के विषयों में हमें नत्न 
ओर जिज्ञासु होकर चलना चाहिए। 

पांचवी बात यह कि धर्म से ऐसे व्यवहार हमें नहीं करने चाहिएँ, 
जैसे धन से १२ते है। धन मे हमारी गरजण चिपटी रहती है। पर धर्म 


भ्द्‌ मन्थन 


से वदुला हम नहीं चाद्द सकते । यह तो सौदे जैसी बात हो जायगी। 
धन के मोल जिस तरह चीजें खरीदी जाती हैं, वैसे धर्म के बदले भी 
हम स्वर्ग भौर पुरय खरीदना चाह तो यह ग़त्नती है। धर्म तो हमें भ्रपनी 
ही अ्रसलियत देता है। इससे बढ़ा और दूसरा ज्ञाभ क्या होगा | यह 
धर्म को लजाना है कि हम उसके ज्ञरिये ऐश्वये बनाना चाहें या अपना 
प्रभाव बढ़ाना चाह | यह तो हीरे से कौड़ीका काम लेने जेसा हो 
जायगा। महातत्व की उपत्वव्धि से क्‍या हम छुद्र प्रयोजन साधने की 
बात सोचें यह तो वेले ही हुआ, जैसे ज्वालामुखी के विस्फोट पर हम 
अपनी चावल्ञ की हाँडी पकाना चाहे | ऐसे हाँडी भी जल जायगी, हम 
भी जल जायेंगे | इसलिए धर्म के उपयोग के सम्बन्ध में हम सावधान 
रहे । उससे ज्ञोकिक प्रयोजन साधने की इच्छा हम तज दें | ऐसी इच्छा 
तो हमारी कंगाली का सबूत है भर अज्ञान का भी । 

कवि ने कहा, 'कौडी को तो खूब सम्भाज्ा, लाल रतन क्यों छोड़ 
दिया ?? धर्म वह लाल रतन ही है। पर मुट्ठी कौडी पर ही बँंधी है तो 
लाल रतन केसे हाथ लगेगा ? इसलिए ज्ञाल रतन लेने के लिए कोड़ी 
पर से मुट्ठी छोड़ देनी होगी । आप लोगों में बढ़ी-बडी सम्पत्तियों के 
स्वामी होंगे। धर्म पाना चाहते हैं तों उस पर से आपको मुट्ठी ,दीढ 
देनी होगी । मुट्ठी छोड़ने से वस्तु थोढ़े छूटती है। यह तो भ्रम ही है। 
पर दोनों हाथ कडडू का भरोसा में आपको देने वाज्ञा नहीं हूँ । या तो 
अहं-गवे रखिये, था धर्म रखिये। धर्म रखकर आप अपने लिए नहीं 
रद जाते, सब के लिए हो जाते हैं। उसके लिए अन्दर की बासनाशों 
को, स्वार्थ-ईर्ष्या को, मताग्रहों को, गिरोहबन्दी को सब को “छोड देना 
होगा। लेकिन छोडने से आप घाटे मे न रहेंगे, क्योकि छोडकर वह 
वस्तु भ्रापको मिलेगी, जिसकी कीमत श्रकूत है। वद्द दे आपकी “भरात्मा! 
अपने को खोकर सारे जगत्‌ का राज पाया तो क्या पाया ? क्‍योंकि तब 
वह धूल बराबर भी नहीं है।' 
१. भाषण, पयू पण, व्याख्यानमाला, कलकत्ता । 


युद्ध 


जीवनकर्म क्या है ? सोचता हूँ वो एक ही उत्तर मिलता है: युद्ध, 
जीवन युद्ध है। 

युद्ध से धवराना जीवन से बचना है। वे शान्तिवादी जो युद्ध से 
किनारा रखने की सीख देते हैं और युद्ध से ही युद्ध करने आगे नहीं 
आते, वे शान्ति के वादी मे » उसका सृक््य चुकाना नहीं चाहते। 
शान्ति के वे तत्पर आचरणी नहीं हैं, उसके सिपाही नहीं हैं। अर्थात्‌, 
वे शान्ति ज्ञा नहीं सकते । वे अ्रशान्ति से डरते हैं ओर उससे बढ़ नहीं 
सकते । शान्ति ध-फार नहीं है। जो अशान्ति को चुनौती नहीं दे सकती, 
वह कैसी शानित ९ शान्ति दास नहीं योद्धा चाहती है। और वद शान्ति 
का चोर दे जो युद्ध से आँख चुराता है। घर में अपने को बन्द कर 
कोई शान्ति-सेवी नहीं हो सकता। बाहर द्वेष की आग है, इसलिए 
अपने ऊपर किवाड बन्द कर जो सीतर विरागी बन बैठता है, धह विरागी 
नहीं है, कायर है। इसी तरह जो चारों तरफ जलती हुईं कल्नह की राग 
से, शान्ति की झट और शान्ति के सपने ओढ़ कर, और उनमें बन्द 
होकर अपने को बचाता है, वह अपने को धोखा देता है। शान्ति अपने 
सेवक से वात नहीं, काम चाहती है। वद्द उत्सर्ग चाहती है। मो आराम 
नहीं तज सकता, एडीटरी भौर लेखकी की सुरक्षित श्ाल्ोचना छोड कर 
घमासान में नहीं आ सकता, घह शान्ति को भी कैसा चाहता है ? वह 


भरे 


# भन्‍्थत 


तो अपने तन की ही रछ्ता चाहता सालूस होता है। लेकिन शान्ति 
उसी को पहदचानेगी जो अ्शान्ति की लक्षकार लेगा, उससे मोरचा लेगा । 
जो थोद्धा नहीं, वह सेवक नहीं। वह प्रेम का श्रधिकारी भी नहीं । प्रेम 
का रास्ता खतरे का रास्ता है। प्रेमी योद्धा तो है ही। उस योदा से 
सब-कुछ माँग ज्ञिया जायगा और बदले में आश्वासन भी उसे नहीं 
दिया जायगा। उसका सहारा होगा बस प्रेम । हधर-उघर और कुछ 
नहीं। उतने ही को सेजोए रखकर बिना किसी प्रत्याशा के वह अपना 
तन-मन दे पके तो ठीक है। ऐसा नहीं तो वह प्रेमी नहीं। और शान्ति 
भी श्रपने प्रमी से यह सब उत्सगग माँग लेगी। जो अशान्ति से बने में 
अपनी जान तक खोने को तेयार नहीं है, धद शान्ति के समर्थकों में 
नहीं ग्रिना जायगा। | 

इससे जोघन को जो आराम मानते हैं, वे जीवन को नहीं जानते । 
वे जीवन का स्वाद नहीं पाएँगे। जीवन युद्ध है, आराम नहीं। भौर 
अगर भाराम दै तो वह उसी को भ्राप्य है जो उस युद्ध में पीछे कुछ न 
छोड़ अपने पूरे अस्तित्व से उसमें जूक पढ़ता है। जो सपने त्लेते हैं वे 
सपने लेते रहेंगे। वे आराम नहीं आराम के ख्याल में ही भरमाए रहते 
हैं। पर जो सदानन्द है, वद्द क्या सपने से मित्नता है? आदमी सोकर 
सपने लेता है। पर जो जागेगा वही पाएगा। सोने का पाना झूठा पाना 
है। सपना सपने से बाहर खो ज्ञाता है। असल उपलब्धि वहाँ नहीं। 
इससे सिल्लेगा चद्दी जो कीमत देकर लिया जायगा। जो आनन्द रूप है, 
वह जानने से जान जिया नहीं जायगा। उसे तो दुःख-पर-हुःख उठा 
कर उपत्षब्ध करना होगा। हसलिए ल़िखने-पढ़ने झर मनन करने से 
उसकी स्तुति-अर्चना ही की जा सकती है, उपत्ब्धि नहीं की जा सकती। 
उपलब्धि तो उसे होगी जो जीवन के प्रत्येक तृण योद्धा है, जो अपने 
को बचाता नहीं है, ओर बस अपने दृष्ट को द्वी जानता है; कद्दो कि जो 
उसके ज्षिए अपने को भी नहीं रखता है। 

पर कैसा योद्धा ! द्वाथ में कटार ली और वार-छुः के गले काट 
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दिए, ऐसे आदमी भी योद्धा कद्दञाते हैं। इतिहास अधिकतर ऐसों को 
ही जानता है। शूरता और वीरता के नाम पर एकाएक वेसी ही ठस्वीर 
सामने उठती है। और आज तो वह भो नहीं। श्राज तो बिना देखे 
और दीखे गोले बरसाए जाते हैं और तोप-बन्दूक चत्नाई जा सकती हैं। 
आधुनिक वीरता कुछ ऐसी ही चीज है। लेकिन इस वीरता में भय भी 
मिला हुआ नहीं है, यह में नहीं कह सकूँगा। दुश्मन का डर अन्दर- 
ही-अन्द्र मन को दबोचे रहता है। और उस अन्द्रूनी भय का सामना 
करने के लिए एक बना हुआ साहस, जिसमें नशा रहता है, हृठात्‌ पैदा 
कर लिया जाता है। वह नशा तलवार चक्वाता है, और गोले फिक- 
वाता है। ऐसा व्यक्ति खुद आतंकित होता है और आतंक उपजाने को 
ही जीत जानता है। वैसे अमानुषीय साहस को ऊपर से देखने वाले 
शुरता और वीरता कह देते है। दुबक रहने वाले कायर के मुकाबल्ले तो 
वे भी वीर है ही। पर क्या शब्द के पूरे भ्रथे में उन्हें योदा कहा जा 
सकता है नशा उतर जाने पर क्या वह दूथनीय ही नहीं दीख आएँगे ! 
ऐसी क्ढाई लडने वाले नित्य के जीवन में बात-बांठ पर अपमानित 
होते और आत्मा बेचते है। बारह-पन्द्रह रुपए का सिपाही जो लाई 
में अजब विक्रम दिखाता है, लढाई के असाव में क्या वह काहिल 

रूगढालू, डरपोक और पात्तू ही नहीं दीखता ! क्‍या उसका पराक्रम 

सच्चा होता है ! क्‍या उसके भूल में एक नशा ही नहीं होता ! 

जो मारता है उसको कोई योद्धा कद्दे, तो में उसे बहस का मौका 

न दूँगा । हरेक को हक है कि जहाँ से उसे स्फूत मिल्ते वहाँसे ले। 

जिसमें चाहे, उसी में श्रद्ा रखे। यहस इसमें बेकार है। क्ेकिन अगर 

विवैक भी कोई चीज़ है तो में कहना चाहता हूँ कि जो बिना मारे युद्ध 

में डदा रहता है जो अपने को दुश्मन सानने वाले को मिन्न मानता है 

और उसकी दुश्मनी को अपनी अखंड मेत्री से मेज्ञता है, वह प्रदोणतर 
योद्धा हे । प्रवीणतर, और अधिक साहसी, भौर अधिक विवेकी और 

झधिक वल्लवान | 
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लेकिन करना कहने-सा सीधा नहीं है। जो हसारे खून का प्यासा 
है उसमें से खून की प्यात्त निकक्ष जाय और उसमें रनेह को प्यास पेदा! 
हो आए, यह काम खेल नहीं है। यद्द दुस्तर-से-दुस्तर है और इसके 
लिए अ्रविराम और दुर्धष युद्ध की योग्यता वाल्ले योद्धा को ज़रूरत है। 
इतिहास के थुग-युग और देश-देश में चहुतेरे लोग स्पर्धा पूर्वक बढकर 
इस मोरचे को लेने पहुँचे; केकिन बिरते वहाँ ठहर सके । असंख्य बीच 
में टूट गये और दुश्मन के हाथों खेत रद्दे । इस युद्ध में दुश्मन की उसी 
क्षण विजय हो जाती है जिस दण कि योद्धा में दुश्मनी का खयाल भी 
आ जाता है। मे मानता हूँ कि जिसने यह युद्ध जीता, उसे फिर जीतने 
को कुछ भी बाकी नहीं रह गया । और जीवन में कम शेष दे तो इसी 
लिए कि इस युद्ध मे श्रभी विजय पाना हमारे लिए शेष है। इसके 
अतिरिक्त और कुछ करना-परना नहीं रद्द जाता । 

लेकिन शब्दों को लेकर हम भाग न छुटें भौर न उडे । न समझ 
लिया जाय कि व्यक्ति थन्तिम सत्ता है और उसकी अपने में अज्ग कोई 
मुक्ति हो सकती है। मरता झ्ादमी अपने से है, जीता साथ-साथ है। 
मौत को छोड़ कहीं वह अकेला नहीं है। सो सुक्ति श्रगर है ठो सबकी 
साथ है। इससे ऊपर व्यक्तिगत आदर्श की. स्थापना नहीं की गईं है| 
व्यक्तिगत भाषा का प्रयोग हाँ अवश्य है। व्यक्ति हकाईं है और जो 
चेतना मानवतत्न पर हमे प्राप्त है, उसमें दस इकाई के आधार से छुट्दी 
तो पूरी तरह है ही नहीं, इस मर्यादा को किसी वाद में कृपया दम न 
भूत्र । 

युद्ध की परिभाषा मे ही जीवन का देखना क्यों ज़रूरी है, उसका 
कारण है। 

उस कारण को तात्विक रूप में तो यों कहिए कि दो-एक तब तक 
तक नहीं हों सकते, जब तक वे अपने दो-पन को, थानी अपने दी भीतर 
के और आपस के द्वित्व को जीत नहीं लेते । हरेक को अपना अपनापन 
ही सिद्ध है। लेकिन वह अ्पनापन हरेक की मर्यादा भी है। गति का 


युद्ध ५७ 


श्र्थ विस्तार है। विस्तार में अपनी ही मर्यादाओं के प्रति अलन्तोष 
और युद्ध गर्सित है । जहाँ ऐसा असनन्‍्तोष और युद्ध नहीं, वहाँ जीवन 
भी फिर नहीं है। वह्दाँ प्रगति, उन्नति, विस्तार, सबके हार बन्द है । 
जीवन का लक्षण है पिस्तृत्ति की निरन्‍्तर चेष्टा, निरन्तर गति । गति की 
सम्भावना में विरोध और युद्ध था ही जाता है। 

इसी तात्तिक वात को ब्यवहार के तत्न पर प्रत्यक्ष बनाकर हम 
समर सकते हैं। जिसके पास निषेध के लिए कोई आधार नही रह गया 
है, सब ग़ल्नत मानो उसके लिए सही भी है और सब सही ग़लत; 
जिसमें पृथक्करण की विवेक शक्ति नहीं रह गई है, जो समन्वय में 
अन्वय की शक्ति खो बैठा है; जो किसी का वर्जन और किसी ( बात ) 
का सात्रह स्वीकार नहीं कर सकता, ऐला व्यक्ति एकद्स निष्क्रिय और 
जड्वत्‌ रहता है। वह सूखकर वेकाम हो जाता है। 

और “धर्म! में इस तरह का खतरा खूब है। धर्म की आधार रूप 
है वह चेतना जो खरड में अखण्ड के लिए वीजभूद है। इससे घर का 
मूल है बिछोह का त्रास भर ऐक्ग की प्यास । जीवन एक है। जो 
अखिल हैं वह इंश्वर | वही दे भौर में वह हैं: 'सो5हँ--बर्म का मूल 
इस अनुभूति को आत्मसात्‌ करने की अमर प्यास है । 

लेकिन इस अमूल्य श्रनुभूति के लाथ खेल नहीं दो पायगा । इस 
बारे में अ्रतिशय ईमानदारी भी कम हो सकती है । ज़रा मोह इस जगह 
आदमी को नरक में ढाल देगा, स्फूर्ति की जगह उसमें जड़ता ज्ञा देगा । 
यह भनुभूति-सुलभ होती तो बात ही क्या थी। इसलिए इन ( और 
ऐसे) शब्दों के साथ श्रत्यन्त सतक और सावधान द्ोकर बरतना चाहिए, 
यहाँ शब्द शब्द नहीं रहते, आग हो जाते हैं। थे जत्षा दे सकते हैं। 
और जिसके लिए वे शब्द शब्द ही रह रहे हैं, फिर भी जो उनका 
व्यवहार करता है, वह कोरा ध्यापार रचता हैं। बद पाखण्ढी है। उन 
शब्दों के साथ अत्यन्त विनन्न रहना होगा। 'सो5ह! पद मान भर लेने 
के लिए नहीं है। चद्द वो साधना का हृष्‌्ट है। उसमें तो झाशय है कि 
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मुझे वह (यावी, उसके जेसा और निकट) प्रतिक्षण होते रहना चाहिए । 
अगर 'सो5हं” भाव मेरे ऊपर सवार हो जाता है, साधना का मन्त्र नहीं 
बल्कि एक ध्यामोह बन जात। है, तो उससे ज़बरदरुत '्रनर्थ होकर ही 
रहता है। ऐसे व्यक्ति में गति बन्द हो जाती है और णीवन मूच्छित हो 
जाता है। और मूहजन उसके उदाहरण से और भी मतिसूढ़ बनते हैं। 

ईरवर और सत्य की खोज में निकल पढ़े हुए अनगिन व्यक्तियों 
के साथ, अथवा उनके उपक्तत से, ऐसी ही दुर्घटना धटित हुई है। 
ईश्वर को सर्वध्यापकता को भ्रात्मा के सीतर क्रमशः उत्तरोत्तर उपक्ब्ध 
न करके उन्होंने हृठात्‌ सब को एकाकार देखने के आग्रह में क्म-अकमस 
के अन्तर को ही अपनी विवेक-शक्ति में से लुप्त कर ल्षिया है। ऐसे क्षोग 
कठौर तपसी हो गये हैं। जग उन पर विस्मित होता हो, लेकिन असत्र 
मे तो ऐसे विमूढ़ता ही हाथ लगती दै। ऐसे ज्ञोगों ने उस राह स्वयं 
चैतन्य का ज्ञास कर पाया, अथवा चैतन्य प्रदान किया, इसमें मुझे भारी 
सन्‍्देह है। 

उन्होंने जीवन-सम्बन्धी अपनी धारणाओं में युद्धू-तस्व के लिए 
अवकाश नहीं छोड । उन्होंने हृठात्‌ चाहा कि वे ऐक्य प्राप्त करें; केकिन 
अनैक्य को, जो उनके भीतर था, उन्होंने ललकार नद्दी दी। उससे युद्ध 
नहीं किया; बल्कि उसे पुष्ट किया। सूफी भ्ोर वेदान्ती कवि त्लोग ऐक्य 
के ऐसे स्वप्त मे खो गये कि उस स्वप्त को तत्पर आचरण द्वारा सत्य 
करने की श्रावश्यकता की सुधि उन्हें न रही | परिणामतः उनका जीवन, 
निर्दोष तो वह रहा सी होगा, पर वेगवान्‌ और सशक्त नहीं हुआ । परा- 
क्रम उनमे नहीं दीखा । समाज ने कोई स्फूर्ति और भेरणा उससे नही 
पाई । उनकी जीवन-नीति में युद्ध-तर्व की कमी रह गईं । 

बुराई है, अनीति है--उसको अस्वीकार करने के लिए द्वी हम हो 
सकते हैं। अस्वीकार करना, यानी जिसको बुराई और अनीति माना 
है उसके आगे कभी न सुकना, यह हमारी स्थिति का आधार है। अगर 
हमारे लिए बुराई कुछ नहीं रद्द गई है और बुरा कुछ नहीं रद्द गया है, 
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तो हमारे होने की आवश्यकता ही नहीं रहती । यह अवस्था दो व्यक्ति 
की नहीं आदर्श की है। परमात्मा की यह स्थिति है। उस आदु्श त्लोक 
में तो असत्‌ को भी सत्‌ ओर पाप को सी धर्स ही थास रहा है, यद्द 
असन्दिग्ध है। पर वह केसे थाम रहा है ! पाप में घर्म भञोर अखद्‌ में 
सत्‌ कैसे व्यापा हुआ है १--हसका जवाब पा छेना सानव नहीं रहना 
है, इंश्वर बन जाना है। हस प्रश्न का दृठात्‌ उत्तर देने का उत्साह शष्टता 
है और बुद्धि का विकार है। वह स्यंकर है। चह् प्रश्न सदा के लिए 
प्रश्न है। जब तक काल है, तब तक वह है। किसी उत्तर से उसका सु द 
बन्द नहीं हो सकता । जीभ से उसका उत्तर दे डालना, अथवा बुद्धि 
हारा समाधान पा लिया जैसा अपने को समर लेना, अनथकारी है। 
भोर्त मे सच्चा उत्तर और सच्चा समाधान है और मोक्ष से पहले कहीं वह 
उत्तर भी नहीं है। 

लब तक व्यक्ति है तब तक उसके लिए असत्‌ रूप कुछु-न-हुछ है। 
इसलिए सत्रूप धर्म व्यक्ति के लिए हमेशा युद्धमय होता है । असत्‌ से 
युद्ध, पाप से युद्ध, अन्धकार से युद्ध, अनात्म से युद्ध । 

युद्ध इसलिए धर्म है कि हम भ्पूर्ण हैं। और इसलिए धम है कि 
सम्पूर्ण हमें होना है । जो युद्ध से बचा, वह या तो मोहयुक्त है और 
अपनी अपूर्णताओं से असस्‍्तुष्ट नहीं है, या हृतना जड है कि सम्पूर्णता 
की श्रसिलाषा उसमे नहीं है। 

इसलिए बढे-से-बड़े के ज्िए अनन्त काल तक प्रार्थना का अवकाश 
है श्रोर यह आग्रह ख़तरे से भरा है कि में वह हैं, क्योंकि वह मे है; 
ओर क्योंकि वह इश्वर सब-कुछ है, इसमे में सब-छुछु हूँ । इस तरह 
व्यक्ति युद्धधर्म से च्युत होता है। वह मानव-विज्क्ष॑ण भल्ते हो जाय, 
मानवोतस नहीं हो सकृता । 

किन्तु युद्ध धर्म है तो दभी जब बह धर्मबुद्ध हो, भर्थात्‌ वह प्रेम 
से लढा जाय । जो प्रेस से नहीं ज़टा जाता, वह युद्ध खरा नहीं है और 
शाश्वत भी वह नहीं है। उप्तसे थक्नान चढदी है और अवसाद हो आता 


ब्क 
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है। अग्रेम वाले युद्ध के लिए नशे वाज्ञा उत्साह चाहिए। नशा उत्तर 
जाने पर उससे अरुचि होने लगती है । वेसे युद्ध में विवेक नही विभता 
और उसमें लठने वाले का अन्तःक्रण, चाहे नशा कितदा ही तीन हो, 
भीतर-ही-भीतर उसे कचोटता रहता हैं। इसलिए खूनी युद्ध का योद्या 
पूरा निर्भय नहीं दो सकृता। वह औरों की जान लेने के बारे में क्र हो 
सकता है, पर अपनी और अपनों की जान जाते वक्त वह घबराए बिना 
नहीं रह सकता । अपनी और अपने पुन्न कब्त्र की मौत को अ्रढिग भाव 
से सहने की सामथ्य उसमें नहीं होती । ऐसे वक्‍त वह हिल्ल ही आता 
है। ज़रूर कोई मौका आता है जब नशे पर टिकने वाज्ा उसका थुद्धो- 
स्साह हटकर धूल में मित्र जाता है और उस समय वह बेहद दृयनीय 
हो भ्राता है। बढ़े-बढ़े शूरवीर समझे जाने वाज्गो की जीवनी में इस 
सचाई के प्रमाण मित्षते हैं । मारने की शक्ति में बढ़ा-चढ़ा हुआ योद्धा, 
एक जगह आकर सब सुध बुध बिसतार रहता है और अपनी मौत के 
आमने-सामने होकर उसका योद्धापन नहीं टिक पाता । ऊपर की श्रकढ़ 
चाद्दे तब भो बाक़ी रहे; लेकिन भीतर से वह कातर बन आता है । 
परन्तु जो युद्ध को धर्युद्ध बचाकर उसमे जूमता है, जो बुराई से 
इस निमित्त ल्ड्ता है कि छुरे सममभे जाने वाल्ले को मन से प्रेम करता 
है, ऐसा योद्धा हार कर मी नहीं हारता, और जीतकर भी नहीं फूलता। 
मौत उसके लिए द्विसाब की चीज द्वी नहीं है। जैसा जीना वेसा मरना। 
चद्द जीवन के लिए भोत् स्वोकार करता है भौर मोत को अन्त नहीं 
मानता । वह दूसरे के हित में अपने को इतना अपित कर देवा चाहता 
है कि अलग द्ोकर स्वयं कुछ रदे ही नहीं। उसका युद्ध कभी नहीं 
चुकता और थकने की, था हटने की, या रुकने को उसे पत्न की भी छुट्टी 
नहीं है। वह पैसे का थोद्धा नहीं, प्रकृति का योद्धा है और सोते जागते 
दर घडी उसकी ढ्य टी है। थुद्ध वही अ्रसक्ञी है जो जाने कब से हो रहा 
है | समूचा इतिहास उसी का इतिद्याप्त है। उसमें विरास नहीं, अब्त- 
राज नहों । आत्म से अनात्म का वह युद्ध है। प्रत्येक का जीवन मानो 
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उसी का परीक्षण है। जीवन में हरेर की उतनी ही सा्थकता है, जितनी 
दूर वह उस युद्ध को भागे तक ले जाता है। योद्धा गिरते हैं, दाएँ-बाएँ 
हर घढी वे साँस लेते और छोह़ते जा रहे हैं। छ्लेकित युद्ध कब रुक्ता 
है ? वह चलता ही जाता है। 

युद्ध धर्म है और जीवन कुरुरतेन्न है। वही कुरुक्षेत्र फिर ध्मचेन्र है । 
युद्ध से विदीन धर्म विज्ञास है और धर्म से हीन युद्ध नृशंसता है । युद्ध 
वाला धर्म और धरम वाला युद्ध व्यक्ति के साथ शाश्वत साव से क्रगा 
है। जो युद्ध धर्म से शक्नण हो जाता है, या जो धर्मयुद्ध से जो चुराता 
है, वे दोनों ही सदोष हैं । क्षेकिन जहाँ दोनों का समुश्यय और समन्वस 
है, वहाँ सचाई दै और वद्दी जीवन की सिद्धि का मार्ग है। 

निषेध बहुत आवश्यक है। एकदम ज़रूरी है कि ज़हर को हम ज़हर 
जाने भर न खायें । अ्रम्नत और विष में अन्तर है, और उस वक्त तक 
रहेगा, जब तक कि हम ही व्यक्ति से कुछ भर नहीं हो जाते। मेद-मात्र 
भाया है और अमेद ही सत्य है, यह मानकर अम्ठत और विष में भेद 
. हरने से छुट्टी आज हम नहीं ले सकते । वह अवस्था जहाँ दिष में विष- 
पन न रहेगा भ्रोर जहाँ भ्रस्भृत को अमृत समझने की आवश्यकता अशेष 
हो जायगी, वह ब्रह्मलीनता की अ्रवस्था है। क़हपना से सम्भव हम उसे 
मान सकते हैं और साधना को उत्तरोत्तर पूर्णंता से उत्तरोत्तर सत्य भी 
उसे वना सकते हैं; लेकिन अपने को भूलकर हठात्‌ उसे इसी क्षण दम 
नहीं अपना संकते | ऐसा करना जान खोना है । 

भौर ऐसा किया जाता है । चेतन होकर भावों आयास-पूर्वक लोग 
हैं जो जद बनते जाते हैं । जगत्‌ सिध्या है, वास्तव सब साया है--यह 
कह कर उस वारतव जगत के परिवोध से वे अपने को मूँद ले रहे हैं ! 
इन्द्रियों को कुचक रहे हैं जिससे कि जगत का वोध ही उन्हे न व्यापे ! 
लेकिन यद्द भ्रनिष्ट है। इससे जगत नहीं मिटवा। अपनी बोध-शक्ति ही 
हरुव होकर मिद्दी हो रहती है । 

इससे सनन्‍्यास्त कर्म से सन्‍्यास नहीं है भौर कम मात्र युद्ध है। 


हर मन्धन 


युद्ध भन में स्फूर्ति भरता है। वह हमको एक ल्च्य देता है। उससे 
चैतन्य उभरता है। रगों में फड़क पैदा होती है। उसको सामने तेकर 
शक्ति और विवेक जागता है। 

नहीं तो मन सुस्त दो रद्दता है। करने थोग्य कुछ लगता नहीं | 
कद्पना में विज्ञास मालूम होता है और इस तरद धीमे-घोमे उस 
फरपना की भी सुजनशक्ति नष्ट हो जाती है। रस जीवन में सूखता 
जाता है। भर प्रतीत द्ोता है कि जो है वही होनद्वार था और जो द्वोन- 
हार है वही होगा। यह कि हम द्वोनहार को स्वयं जाने और करने में 
सक्रिय रूप से सहभागी हैं, यह चेतना सनन्‍्द हो जाती है। दम भाग्य- 
वान नहीं, भाग्याधीन बनते है स्वावक्तम्घन हमसे खोजाता है और 
भवितव्य पर आस लगाये बैठना शेष <ह जाता है। जो भाग्य को सह्दारा 
नहीं देता, उसके सहारे की आ्रास में रहता है, वह निश्चय भाग्यद्दीन है । 
भाग्य तो है, असल में वही है। लेकिन वह हमारा कब नहीं है ) भोर 
अगर पद्द हमारा है तो हमारा उस भाग्य के साथ सम्बन्ध निष्क्रिय नहीं 
हो सकता है। भाग्य इतिहास को घनाता है, या इतिहास द्वी भाग्य का 
रेखाचिन्न है, या कुछ कद लो, इतिहास युद्ध की कथाओं से भरा पढा 
है। जो भाग्य को मानता है और जानता है, अगर उसका मानना और 
जानना सच्चा है तो वह व्यक्ति ऐतिहासिक और योद्धा हुए बिना केसे 
रहेगा ? वह पुरुष युद्धमय होगा और भाग्यमय दोगा। भाग्यमय, 
यानी मानवीय इतिद्दास को इृष्टि से भाग्यविधाता । 


न्याय 


हमारे बीच में एक संस्था है न्याय । नेधाविक उसका स्वरूप दै 
लॉ--कोर्ट यानी अ्रदान्नत । यह संस्था मनुष्य-समात्र में सन्तुल्नन को 
कायम रखती है। अपराध की जाँच-परख करती है और उससे समाज 
को सुरक्षित रखने की ब्यवस्था करती है। उस संस्था की पीठ पर शासन 
की ओर से पुलिस की शक्ति है भौर काजून की शक्ति है। जब और 
वकील उसी संस्था के सेवक-सदस्य हैं । 

यह संस्था शासन-सत्ता (886) की आधार-स्तम्भ है। फिर भी 
मानों उस संस्था को शास्तत (3:6०7४7९) से छुछ अछूता और ऊपर 
रखा जाता है | कहा जाता है कि न्याय के आगे सब मनुष्य समान हैं । 
राजा की भी वहाँ वही दैसियत है जो प्रजा की हैलियत है। कानून के 
थ्रागे ऊँच-नीच का भेद नहीं है । 

पर चूँ कि सिद्धान्त अपने श्राप काम नहीं करते, मनुष्यों की मार- 
फत व्यवहार में कराये जाते हैं, कानून के पक्ष का यह दावा असली भर्थ 
में कभी पूरा नहीं होता | इसलिए म्याय की वैधानिक संस्था सम्पूर्ण 
और शुद्ध न्याय नहीं करती ; वढ्कि मुख्य शासन का समर्थक न्याय 
करती है | शुद्ध न्याय तो अपने से बाहर किसी का समर्थक है नहीं । 
वह धरम का अंग है । 

इसलिए देखने में आता है कि मनुष्य जाति के वेधानिक न्याय को 


दर 
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समय-समय पर वदकना पढ़ा है और उसमें ऐसे क्ञोगों को भ्रपती जानें 
दे-देनी पढ़ी हैं जिनको इतिहास ने पीछे जाकर मनुष्य जाति का उप- 
कर्ता और आदर्श पुरुष माना है। 

शर्थात्‌ वेघानिक कानून के ऊपर भी कोई क़ानून है जिसकी भ्रोर 
वैधानिक क़ानून को बढते रहना होता है और उस ऊपर वाले कानून के 
श्रादेश पर वेधानिक क़ानून की अ्रवज्ञा तक हो सकेगी । 

इसी बात को समझ कर देखें। देखें कि न्याय केसे सम्पादित 
होता है| 

एक मिन्न जज हैं| मेंने उनसे पूछा कि आप अपराधी को सज्ञा देते 
चकक्‍त यह फैसला कैसे करते हैं कि भ्रमुक को छुः महीने की जेल न दे 
कर एक साल की था तीन महीने की जेल ढेनी चाहिए 

उनका उत्तर था कि इधर आकर तो वह छः महीने था तीन या 
बारह महीनों को जेक्ष को अपने मन मे कुछ तोदने की ज़रूरत नहीं 
पाते हैं| शुरू में ज़हर चित्त इस बारे में सावधान रहता था। ऐसा 
मालूम होता था कि सज़ा देकर मन पर कुछ थोक ले लेना होता है । 
उस वक्‍त तीन और छुः सद्दीने में सचमुच छुगने का फ़र्क मालूम होता 
था, लेकिन अब तो एक आ्रादव है ओर मन उस पर ठहदरता ही ज्रहीं । 
सिफ थूक की बात है। तीन सूक गये तो तीन महीने, छुः सूक गये तो 
छुः महीने । काम इतना रहता है कि हम किसी एक केस पर रुक नहीं 
सकते भाई । 

मैंने कद्दा कि केदी के दिन लज के दिनों जैसे नहीं होते ! केदी के 
एक दिन में वज़न होता है। जज के दिन इतने हलके हो सकते हैं कि 
वेहद । में केदो रद्द चुका हैँ, इसलिए कहता हुँ। जेल से बाहर को 
जजी में उन दिनों के भार का अनुमान नहीं हो सकेगा । 

जज बोले कि हाँ, यह सही द्वो सकता है। लेकिन न्याय करते 
समय हमें वह सब ख्यात्ञ रहने का मौका नहीं है। 

मैंने कहा कि क्या अ्रभियुक्त की इन्सानी हैसियत का उस वक़्त 
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झापको ध्यान रहता है ? उसके वाल हैं, बच्चे हैं, सुख-हुःख मानने 
वाला मन है, परिवार है । ठोक जैसे दम-आप इन्सान हैं, वेसे ही वह 
है यह ध्याव आपको रहता है ! 

उन्होंने कह्दा कि इधर आकर तो विल्कुल उस तरह का जुप्राल 
नहीं भ्राता | बल्कि अभियुक्त होकर व्यक्ति व्यक्ति रहता ही नहीं। वह 
एक भ्रदृद, मानो एक अद्ठे हो जाता है। 

मेने कहा कि फिर तो वह न्याय नहीं हुश्रा ! 

उन्होंने कहा कि जो हो, भ्रदालत वात्ना न्याय उससे ढँचा नहीं 
है। और देवी-न्याय की बात करने से यहाँ दुनिया में फायदा क्‍या हैं ! 

मेने सुझाया कि श्रमियुक्त वन कर में आपकी भ्रदा्वत में पहुँचूँ 
तो क्या मेरी इन्सादी हैसियत क्रिसी तरह भी आ्रापके मन में हिसाब के 
हिन्दसे जैसा शून्य हो सकती है! आपको स्त्री मेरी स्त्री को जानती 
है, बच्चे साथ रहे हैं, हममें दोस्ती है। में तो झापके लिये एक झड़ 
जैसा नहीं हो सकता न ) इससे क्या यह ठीक है कि भ्रदालत के आगे 
सब अमियुक्त समान द्व 

मित्र वोले कि क़ानून में सब समान हैं। लेकिन भरुष्य तो 
मनुष्य है | 

खेर, उस समय से में जानता हूँ कि क्ानुन और न्याय के भागे सब 
मनुष्य एक समान नहीं हैं। जन की वरावरी की हैसियत का श्रादमी 
जज के मन में जो हमदढर्दी पेदा करेगा, निम्न वर्ग के लिए जज में वह 
सहाहुभूठि व होगी । समाज के एक विशेष वर्ग के लिए जज में श्रपने- 
पन का भाव रहता है। उस धर्ग के अभियुक्त के लिए उसके मन मे 
संवेदन है । उससे नीचे वाले वर्गों के आदमियों को वह आदुभी तक 
माने ब्रिना अछ्लों के समान उनका निबरदारा कर सकता है। विधान एक 
मशीन है। उसकी माँग हे कि जज दिन में बीस या पचीस या इतने 
केस निय्टा दें । सो गिनती की तरह वह उन्हें पूरा करता हे! पर क्‍या 
इस विधि से न्याय पूरा होंता है ! 


६६ भन्थन 


पर जो हो, इस प्रकार के न्याय से सी समाज को चलने में सुविधा 
होदी है। ऐसे व्यवस्था तो रद्दती है। नहीं तो बन्ध हट जाएँ और राम 
फ़िर कोई हो भी तो न सके । आख़िर न्याय को भी दुनियावी हिसाब 
निवाहना होगा । एक साज् में इतने हज़ार केस हैं श्रोर इतने दृर्जग जज 
हैं, तो हिसाब से मालूम द्वो सकता है कि दर जम के पीछे एक दिन में 
कितने का औसत पडा । जज इतना काम पूरा न करे तो दुनिया का 
हिसाब उलस जायगा कि नहीं १ 

इन्साफ़ की जो अदाज्ञतें बैठी हुई है, बेशक उनका काम रुक जाना 
तो दृष्ट नहीं है । ज्ञेकिन मुझे कहना है कि यह देखते रहना बहुत झाव- 
श्यक है कि उनसे अधिकाधिक न्याय मित्षता है, ख़ानाप्री ही नहीं 
होती | तद॒नुकूक् उस संस्था का भड़् नहीं, पर विकास तो चाहिए । 

और विकास की दिशा है कि मुजरिस और मुन्सिफ दोनों में सामा- 
निक दैसियत की विषमता न समझी जाय. न रहने दी जाय । उसमें 
समकछता हो । उससे आगे, भरसक, दोनों परस्पर मिकट-परिचित हो 
बल्कि भाई-भाई सरीखे हों । 

जहाँ जज की कुर्सी पर बेठा हुआ व्यक्ति परिस्थितियों के कारण 
क्षगभग बाध्य हो कि वह भ्रमियुक्त के कठघरे में खढ़े हुए भादमी को 
बिल्षकुल्त जान और समझ व सके; जहाँ उन दोनों के वोच ऐसी गहरी 
सामाजिक विषमता की खाई खुदी हो अथवा कि जहाँ न्याय की संस्था 
को इतना अधिक कैन्द्रित बना दिया गया हो, वहाँ न्याय के न्याय रहने 
की सम्भावना झूम होती जाती है। यहाँ तक कि ऐसी दत्त में अदा- 
क्ञत सरकार का अकह्ल ही दो जातो है, उस पर वह अंकुश की तरह 
बिल्लकुल काम नहीं करती । यह न्याय और शासन दोनों का अप- 
मान है । 

न्याय के न्याय होने के लिए आवश्यक हैं कि वातावरण में सहालु- 
भूति हो ओर भाई-घारा हो। वर्ग-बर्ग के बीच श्रार्थिक-विभाजन की, 
रहन-सहन की और रीति-नीति की समता हो। जज जिस समाज का 


न्याय ६७ 


है, अभियुक्त उसी समाज का भ्न्ञ हो । अर्थात्‌ न्याय के लिए सामाजिक 
परिस्थिति ऐसी हो कि अभियुक्त के प्रति जज में संवेदन शूल्यता की 
सम्भावना कम-से-कम हो। मनुष्य पदार्थ नहीं है ओर जब पदुथ की 
तरद उससे व्यवहार किया जायगां, तथ मनुष्यता नहीं बढ़ेगी भर 
सुब्यवस्था का बर्दना भी भ्रस होगा। 

इस त़िह्दाज से वेधानिक क़ानुन की धाराश्रों की गिनती और सुठापा 
बढने से न्याय की जटिल्ञता तो बढती हो, भर चाहे उसकी महिसा भी 
बढ़ने सरीखी मालूम हो, पर इससे उसकी उत्तमता नहीं बढती | वहद 
ऐसे दुलंभ होता है। भर जिसमें भीतर संचेदन नहीं है, वह न्याय 
होकर भी न्याय नहीं है। 

अभियुक्त की जगह जो प्राणी खदा है, उसके नित्य-नेमित्तिक 
सामाजिक जीवन की परिस्थिति को अनुभव हारा सममे बिना उसके 
सम्बन्ध में कोई न्याय केसे किया जा सकता है, मेरी समझ मे नहीं 
आता । 

उसी तरह यह भी श्रावश्यक है कि जज जिस जेल में अभियुक्त को 
भेजता है, अनुभव द्वारा वह वहाँ के कैदी के जीवन को जानता दो । 
डस जीवन को बिना जाने जो जेल की सजा दी जाती है, वह अपराधी 
की अपराध-बृत्ति को कम नहीं कर सकती | वहिकि, जैसा देखा जाता 
है, उसकी जडो को भज़वूत ही करती है। जेल से निकल्नकर जो ओर 
भी पक्का 'ग्रपराधी नहीं बनता, वह नहीं बनता तो सिर्फ डर के मारे । 
भीतर से तो उसके सदा के लिए ही अपराधी रहने की सम्भावना बढ़ 
जाती है। और जो केवज्ष भय के कारण अपराध-कर्म से रुक्ता रहता है, 
उसमे नागरिकता का विकास नहीं हो सकता। वह हमेशा के लिए 
ख़तरा है। नागरिकता का भ्र्थ हे स्वेच्छापूचंक पढोल्ती के प्रति अपना 
करत्तव्य-पालन । वह न्याय जो व्यक्ति में उस कर्त्तव्य की सम्भावना को 
नहीं घदाता, केवल रोक-थाम करके अपराधों की गिनतो को बचाता है, 
वह न्याय नहीं है । वह तो पुलिल के हाथ मानवता को सॉंप देना है। 


द्प मन्धन्त 


जज को पुल्चिस-इन्सपेक्टर का काम करके सन्तुष्ट नहीं होना चाहिए | 
“अपराधोन्मुख को अ्रगर न्याय-दरढ़ द्वारा सिफ्न जैसे-तैसे अ्पराध-कर्म 
से वंचित रखा जाता है, उसकी अपराध-ब्ृत्ति के ही शमन करने का भी 
उससे कुछु उपाय नही होता, तो कहना चाहिए कि उस न्याय से न्याय 
की श्र्-सिद्धि तो किश्वित्‌ वहीं होती, ठससे केवल पुलिस-कर्म होकर 
रह जाता है । 

न्‍याय की संस्था दुए्ड देकर अपने कत्तव्य से उक्तण नहीं हो 
जाती। बढ्कि दण्ड की सम्भावना को उसे कम करने में प्रवत्नशील होना 
चाहिए। न्याय की संस्था की सफलता इसमें जाँची जा ध्कती है कि 
उसका काम्र घट रद्दा है या बढ़ रहा है। जितनी अपराध॑-बृत्ति धटती 
है न्याय को उतना ही सफल मानना चाहिए । जेज्खाने अन्याय के 
सूचक हैं । मगर अपराध एक सामाजिक रोग है तो जेल्ख़ाने अस्पताक्ष 
की भाँति होने चाहिएँ ओर केदी को रोगियों की-सी सुश्रषा भर 
सहानुभूति मिलनी चाहिए । 

इस भाँति न्याय मानवीय सहानुभूति के ही धातावरण में मित्र 
सकता है । भादमी और झादमी के बीच क़ानून की जटिल्वता की जितनी 
कम दूरी दो, न्याय के त्षिए उतना भज्ञा है। तव सहानुभूति उतनी ही 
कम दुर्गंम होगी। कानून की किताबों की तह-की-तह मानो बीच में खड़ी 
होकर व्यक्तिहप से जज को और अभियुक्त को अ्रल्ग-अक्षग दो कपाश्रों 
में डाल देती हैं। फ्रेलला तय कानूनी होता है और द्वार्दिकता उसमें 
कम रह जाती है । इस प्रकार न्याय की मशीन तो झटपट ओर तेजी से 
चत्न सकती है, लेकिन मानव-जाति में कोई समुन्नति नहीं हो सकती । 

लेकिन उसके विरोध में उन जज मित्र ने झपने एक अनुभव का 
हवाल्वा दिया । कहने लगे कि आपके मतत्ब का न्याय शायद पश्चा- 
यिती न्याय है। पश्चायत में सब एक-दूसरे को जानते है| फिर भी पद्म 
की हैसियत से वे त्लोग कुछ अपने से ही छँचे छठ जाते होंगे, ऐसी 
प्रतीति रखी जाती है। पन्चों का बादी-प्रतिवादी दोनों पक्चों के साथ 


न्याय ६६ 


भाईबारा होता है। इस प्रकार उचित न्याय की अधिक श्राशा है, 
यही आ्रापका आशय है न ) लेकित पदञ्मायत का प्रयोग किया गया है 
भर विज्कुल असफल हुआ है। सरकार ने पश्चायत के पीछे अपना 
कानूनी सरत्य तक दिया। पश्चायत के फेसले की'अपीक्ष नहीं थी 
और उसका पात्मत अनिवार्य बना दिया गया था, लेकिन पश्मायत पर 
स्थानीय लोगों का विश्वास जम ही नहीं सका । गाँव के ज्ञोग अपने सें 
से किसी को घुनकर मुखिया नहीं बना सकते । थे भ्रपने ऊपर बना- 
यनाया एक श्रफ़सर चाहते हैं। यह तो हात्त है भाई। हससे उस 
प्रयोग को अब छोड़ना पद रहा है । 

इस सिलसिल्ले मे उन्होने एक प्रसिद्ध पुरुष का नाम क्षिया। हथ 
व्यक्ति की प्रामाणिकता सन्देह से परे थी। उनका जीवन निःस्वाथंता 
का जीवन था | ल्लेकिन भ्रपने दृल्के की पद्चायत के सरपत्च की हैसियत 
से लोग उनका विश्वास करने के त्षिए तैयार न थे। जज मित्र ने धताया 
कि वह एक बार दौरे पर गये । वहाँ उनके सामने सामत्ा पेश हुआ 
और स्थानीय पश्चायत के सब पन्न आए | फाइल्ों के काग़ज़ों मे जब 
हमारे जज मित्र ने सरपञ्य का नाम देखा तो सम्भ्नम में रह गये । क्‍या 
यही व्यक्ति वह प्रसिद्ध श्राचाय हैं, जिनके उदार चरित्र की छाप बच- 
पन से उनके सन पर अंकित है ? लेकिन देखा गया कि उन श्राचाये 
की असन्दिग्ध प्रामाणिकता और सात्विक सादगी मामल्ले के निबटारे में 
कुछ काम नहीं था रही है। उन ( सरपन्च ) का फेसक्ा लोगों को मान्य 
नहीं होता हैं। और वादी-प्रतिवादियों में से एक दल उन पर सद्बीन 
थआारोप तक लगाता है । 

ख़ैर, उस मामले को म-कुछ देर में हमारे जज मित्र ने रफा-दफा 
कर दिया। बात क्षरा-सी थी और ज्ञरा में हल हो गई । वादी-प्रतिवादी 
दोनों को उन जज ढा न्याय मान्य हुआ | 

“ग्बय” उन जज-मित्र ने कहा, "मुझ में आचायजी के भुकाविले 
में कुछ भी तो निःस्वारथता नहीं हैं। व्यक्तिगत दैसियत से में उनसे 


७6 सनन्‍्थत 


कहीं हीन हैँ। पर में मामले को सुलका सका, प्राचार्यजी कुछ नहीं कर 
सके | सो क्यों ? कारण पुक तो यह कि भे उन गाँव घाल्नों के निकट 
विज्ञकुल परिचित नहीं था। व्यक्तिगत हैसियत से में उनसे एकदम 
अज्ञग था भौर वह मु से दूर ये, इससे मेरी तव्रथता में उनको सन्देह 
नहीं था। जब कि आचार्यजजी उनके पास के होकर श्रपने सम्बन्ध में 
उतनी तटस्थता का आश्वासन गाँव वालों को नहीं पहुँचा सकते थे । 
दूसरा कारण शायद यह हि भें भ्फ्रतर था, जब कि श्राचाग्रजी उन्हीं 
में के एक थे। इसलिए न्याय को जैसा हाढिक वातावरण देकर भाप 
सुगम बनाना चाहते हैं, उस तरह वह दुर्गभ बनता है। स्याय की एक 
वैधानिक और केन्द्रित संस्था होंगे से चद सशक्त बनता है । न्याय में 
तत्स्थता चाहिये और न्यायाधीश स्थानीय परिस्थिति से ऊँचा भौर 
विशिष्ट हो तभी तटस्थता रह सकती हैं| क्ानुन की संस्थाओं से पेची- 
दुगी बढ़ जाती है; लेकिन न्याय में तरस्थता सुरक्षित रद्दर्ती है। न्याय 
में भावुकता को अवकाश नहीं है ।” 

जज मित्र की वात को एकाएक काटना मलुश्कि्त है। थद्द वेशक 
आज की एक सचाई है। 'घर का जोगी जोगना” रद्द जाता है, 'थान 
गाँव का सिद्ध! समम्ता जाता है। दूरी पेदा होने से मोद्द सम्भव होता 
है, पास होने से वह मोहकट जाता है। और भोद्द में प्रभाव है। आदमी 
आदमी में मोह के कारण ही भेद मानना सम्भव होता है । राजा हम 
से बहुत दूर है। हम दोनों में श्रन्तर ढाकने के ज्िप न जाने कितनी 
विभूति बीच में मौजूद दे । हम कच्चे घर में रहते हैं भौर राजा जिस 
महल में रहता है, उसकी जाने कितनी हल्योद़ियाँ हैं, कितने परकोंटे 
हैं। उसका दर्शन हुर्लोम हैं, ऐसा दे तभी तो राजा का राजापन कायम 
है । यह क्त्रिम दूरी बीच में न हो तो राजत्व का प्रभाव भी क्या शेष 
रह जाय ? इसलिए जिसको केवल उसकी महिमा से जानते हैं, उस दूर 
के राजा का तो दम पर श्रसर द्वो सकता है; पर जो पड़ोस में रहता दँ, 
दर घडी और हर काम में जिसका साथ हमें सुलभ है, उसका प्रभाव दम 
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पर किस तरह कायम रह सकता है ! 

इसलिए अगर न्याय सम्भव दनाना है तो अभियुक्त और जज से 
अन्तर डालने के लिए एक कृत्रिम संस्था की आवश्यकता है। नहीं तो 
दुबाव नष्ट हो जायगा और कमियुकत खुद जज होने का दावा कर 
सकेगा | 

सुझको प्रतीत होता है कि इस ऊपर के तक में बल है अवश्य । 
ल्ञेकिन यह तक स्थिति का तक है प्रगति का सत्य इसमें नहीं है। 

क्या बरतमान ही अन्त है ? कायम रहना भर ही सब कुछ है ? या 
कि सविष्य की भी सत्ता है? भर उसकी ओर स्चेष्ट होकर हमें चल्नना 
है कि नहीं ? क्या मानव अचत्ष है? या फिर वह विकासशील है तो 
उसकी संस्थाएँ भी स्थिति के तक से घिर कर नहीं रह सकतीं । उन्हे 
गति के दत्त को अपनाना होगा। इसलिए हाईकोर्ट की इमारत बहुत 
जबदंस्त और मज़बूत हो, न्याय के लिए यही काफो नहीं है। वद्कि वह 
न्याय स्वयं विकासशील हो, यह भी आवश्यक दे । 

न्याय का विकास दण्ड से जमा की शोर है, जेसे कि सनुष्य का 
विकास करता से करुणा, शत्रुता से मैत्री और अ्रहंकार से उत्सग्ग की 
थार ६ | 

माज में स्थिति-संग न हो, न्याय का क्च्य यहीं आकर नहीं रुक 

जाता। उस प्माज में जीवित एकता व्याप्त हो, यह भी न्याय का ही 
साध्य है । इससे जो न्याय अपना दावित्व तात्कालिक समाज-स्थिति 
(8075 (००) के प्रति हो मानता है, श्रर्थात्‌ जो उस वक्‍त के 
कानून से घिर जाठा हैं, वह असल श्रथं में न्याय की माँग पूरी नहीं 
कर सकता | 

गहराई से ढेस़ा जाय तो हस प्रकार के न्याय वी संस्था तात्कालिक 
शासन के शुद्ध समर्थन में बनती है। वह पक्तगत है । वह सब के प्रति 
एक-सी हो नहीं सकती | जो दल्ल या वर्ग शासनारूढ हू, संस्थावद्ध न्याय 
उस वर्ग के पेरों को छृता है, जब कि और वर्गों के वह प्लिर पर बैठता 
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है। उसके अन्तग्क़ से समभाव नहीं, विपम-भाव होता है। वर्ग-हित से 
वह प्रभावित है। उसकी दटस्थता साधक की तटर्थता नहीं है, मशीन 
की तटस्थता है। उसमें अगर व्यक्ति शोर च्यक्ति में फ़क नहीं किया 
जाता तो कबीले में मशीन की छुरी की धार श्रपने नीचे पढे हुए गाय 
और बकरी के सिरों में ही कब फ़कक करती है ! 

इसलिए न्याय में कानून के सहारे आसानों से सध सकते धांत्ी 
तटस्थता कोई श्रेय वस्तु नहीं है। वह करता भी हो सकती दै। ध्यक्ति 
उसमें अद्ट बन जाता है और न्यायकर्ता उससे जढ बनता हैं। उसमें 
सहाशुभूति मन्द होती जाती है, यहाँ तक कि न्यायाधीश व्यक्ति रहता 
ही नहीं, बस एक मशीन का पुर्जा हो जाता है। वह हृदय से काम 
नहीं लेता, स्टेट की बनाई दृश्ड-विधान की पोयियों से काम लेता है । 
व्यक्तिगत रूप से वह बहुत मीठा है, बहुत सज्जन ६, और 'अतिशय 
धार्मिक है। क्षेकिन जज होकर वह जढ है, बह पोथी का बैंधुआ हे 
और अपनी कुर्सी पर मानों वद्द अपने हृदय को बाद देकर बैठता है। 

“लेकिन,” जज मित्र ने कहा “आप कहते क्‍या हैं! दम लोग 
हृदय की वात सुने तो कुछ कर नहीं सकते । ऐसे दुनिया में काम केसे 
चलन सकता हैं १” 

मैंने कद्दा कि हृदय की वात नहीं सुनकर आख़िर आप किल की 
बात सुनना और मानना चाहते हैं ! जो वेवन देता दे क्या उसकी 

जज मित्र मेरी ओर देखते रह गये। 

“'मुझे इसमें आपत्ति नहीं” मेंने कद्दा “आप वेतन-दाता की बात 
सुनिये। बल्कि वह तो वक़ादारी है। लेकिन उसकी बात ही न्याय क्री 
वात है, यद्द सुके मानने के लिए आप केसे कह सकते दें ?” 

उनका मत हुआ हि ऐसे दुनिया का काम नद्दीं चल सकता । 

मैने कहा कि जज कोई न हो तो बेशक दुनिया का काम नहीं चल 
सकती | क्षेकिन श्राप जज न हों, तब तो दुनिया का काम शायद चक्र 
सकता है । यों कहिये कि जज हुए बिना पहले तो आप द्वी का काम 
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नहीं चत्मषता | आपको वारद् सौ रुपये मासिक मिक्षते हैं न 

मित्र बोले कि में बारह सौ छोड़ता हूँ । मुझे उस काम में कोई रस 
नहीं है। चत्नों, आप सुझे पाँच सौ दी माहवार दे देवा । आखिर बात- 
यच्चे तो पलने चाहिए | 

मैंने कह्दा कि बारह सौ माहचार आप इतने दिलों पाते रहे हैं । भ्रव 
ग़क्ञत समझ कर उसे छोहते हैं तो उस ग़लती करते रहने के लिए क्या 
आपसे उह्टा और प्रायश्चित्त नहीं माँगा जा सकता अगर कोई चीज 
बुरी है तो उसे दोढने के त्षिए क्या आप कोई बद॒क्षा माँग सकते हैं ? 
क्या उसका छोड देना ही काफी त्ञाम नहीं है ! 

मिन्न ने कहा कि यह आदर्शवाद है। ध्यचहार ऐसे नहीं चलता । 

मेंने कद्दा कि ध्यवद्दार के चलने की बात पीछे रखिये । अभी तो 
बाल-वच्चो के नाम पर वाहर सौ मासिक लेकर आप जो काम कर रहे 
हैं, वह समाज ने अपने लिए ज़रूरी बना रखा दो, पर सालूम 
होता है कि आप उसको उस क्ायक नहीं समझते। तब तो कद्दना होगा 
कि बारह सौ एक दुष्कर्म की रिश्वत के रूप में आप लेते हैं। क्या यह 
न्याय है ! 

उन्होंने पूछा कि श्राप क्या चाहते है ! 

मेने कहा कि में न्याय को समझना चाहता हूँ। मुमे मालूम होता 
है कि जब तक आपकी नीतिमत्ता में ्ञोगों का सहज विश्वास नहीं है, 
आपकी जजी जब तक संस्था-बद्ध है और सरकारी यक्ष पर क्रायम है, 
तब तक आपका न्याय मन्दिग्ध है । धह तब सरकारी न्याय है, वास्त- 
विक न्याय नहीं है। सरकारी न्याय की ज्ञरूरत हो सकतो है, लेकिन वह 
ज़रूरत काम-चत्राऊ चीज की तरह को है। उस पर सन्‍्तुष्ट होकर नहीं 
रहा जा सकता भ्ौर जो समाज को आगे वढायेगा, वह उस समाज का 
जज नहीं दो सकता । उसे जन-सामान्य के साथ सामान्य होना होगा । 
जिससे यह सम्भव हो सके कि आवश्यकता होने पर, वह जज की इर्सी के 
समज्त प्रचलित कानून के विरुद्ध, श्रमियुक्त के कठधरे में खद्य हो सके। 
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जो सरकारी पदस्थ के कारण सम्भव बनता है, वह कर्म यथार्थ हित का 
नहीं हो सकता। गवर्नर गवनेरी दी कर सकता है, गवनर के पद पर 
वेंठ कर छुछु और नहीं किया जा सकता । चह खुद व्यक्ति उतना 
नहीं हो सकता, जितना गवनर होता है। उसकी निजता उतनी 
स्पष्ट और प्रवल्ल नहीं हो सकती, क्योंकि घह पदारूढ है। इससे कुर्सी- 
वाले न्‍्याय-कर्तता से सच्चा न्याय नहीं मिज्ष सकता; क्योंकि वहाँ वह 
स्वयं होकर नहीं बेठता, जज होकर बैठता है। आत्सा की आवाज वह 
उस समय दवा सकता है; लेकिन कानून की किताब की भ्राज्ञा उसे 
माननी होती है। 

इस पर मित्र ने बताया कि खुद उनके लाथ कई चार ऐसा हुआ 
है। उनके सन सें पक्का निश्चय हो गया है कि सही बात अम्लुक है, 
लेकिन गवाहों के बयान से उसको साबित करना मुश्किल था। इससे 
फैसला मन के ख़िल्ञाफ देना पढा ! 

मैंने पूछा कि यह आप लोग केसे कर सकते हैं ! 

मिन्न बोले कि हम सर्वेज्ञ भी तो नहीं हैं। इससे बाहरी बातों के 
आधार पर फेसला करना क्या बुरा है ! 

मेने कहा कि आदमी और आदमी के बीच मे सहानुभूति जहाँ 
नहीं है, केवज्ञ कानून ही है, वहाँ न्याय भी नहीं हैे। आदमी पदथ 
नहीं है। वह दिल रखता है, वही दिक्क जो कि जज की कुरसी पर बेटे 
आदमी के पास है। उसको अजत्नग करके जो क्रिया जाता दे, वह न्‍्याय 
कैसा है १ 

मित्र ने हेंसकर कद्दा कि आप अराजकता तो नहीं चाहते ! 

मेने कह्दा कि मैं प्रेम चाहता हूँ । प्रेम मनुष्यों को फाडता नहीं है, 
मि्राता है। अराजकता में आपाधापी की ध्वनि है | प्रेम मे उत्द्ग है। 
सरफारी सब-कुछ मिदाया नहीं जा सकता । अदालत न रहे तो कौन 
जानता है कि उससे कितनी न गठदढ बढ जायगी | लेकिन अदाज्त के 
हाकिम से यह ज़रूर मे कहना चाहता हूँ कि अदालत को अपने से 
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सर्वथा सन्तुष्ट नही रद्दना चाहिए। उसके लिए आत्मनिरीक्षण और भी 
ज़रूरी है। जज के मन में जमा नहीं है और व्यथा नहीं हैं तो दरढ देने 
का अधिकार भी उसे नहीं है। थारह सौ रुपये वाह अधिकार न्याय के 
मामले से अधिकार बिलकुल नहीं रहता । जन का अधिकार तो सान- 
सिक और नेतिक ही हों सझुता है। और जो उस दृष्टि से अनाधिछारी 
है, वह जज बनकर अभियुक्त के कठघरे मे खड़े होने लायक बनता है । 
क्या आज आप कह सकते दे कि कितने जज हैं जो अपने काम में 
भ्रन्तरात्मा का खयाल रखते हैं ! नहीं रखते तो क्यों न कहा जाय कि 
वे अपराधी हैं | हमारा कानून उस अपराध को नहीं पकद सकता, लेकिन 
क्या सचाई के क्रानून से किसो की बचत है ! 

मित्र हमारे इंश्वर-परायण और धर्म-भीरु व्यक्ति हैं। वह स्वयं 
ईश्वरीय न्याय को मानते हैं। लेकिन इस बांत में उनको विशेष भ्र्थ 
दिखाई नहीं दिया कि जजी दुष्कर्म है। वह मावते हें कि कर्म वह 
दायित्वपूर्ण है. और बारह सौ मासिक जो उस काम का उन्हे मिलता 
हैं, वह भी इस दृष्टि से उचित ही है कि जज जन-साधारण से कु 
दिशिप्टता की स्थिति में रह सके । नहीं तो न्याय के ज्ञायक तटस्थता 
उसमें नहीं गद सकती | 

मैंने हँसकर कहा कि आप बारह लौ बेशक क्यों छोड़ें । हसमें हम 
जैसे आपके मित्रो मो भी ज्ञाम की श्राशा हैं न ! 

वह बोले कि यह पेसे की वात नहीं हैं । 

मैंने कहा कि पैसा छोड देने पर ही ठीक पता चलता है कि किसे 
बाद में कितना पैसे का अंश है। उससे पहले पदा नहीं चलता। 
लेकिन आपकी निश्चिन्तता में भद् नहीं करना चाहता । 

“'ब्वैर, मित जज हैं भौर अ्रव वह भ्रवकाश लेने वाले हैं। साथ 
पेन्शन भी लेंगे । मुके जव मिल्षते हैं, मानते जाते हैं कि वेशक कानून 
का न्याय हृदय के न्याय से घट कर है। हम छोग जाने श्रपने ऊपर 
कितना अन्याय करके न्याग्रकर्ता का काम चल्षातते हैं। 


७६ सन्धन 


पर न्याय-अ्रन्याय जो हो, आप निश्वय रखिए कि न्यायाधीश का 
पद जब्च छूटेगा तभी उनसे छुटेगा। उस पढ़ और उस वेतन को वह 
मानसिक विश्वास के बल पर छोड़कर समाज में कुछ क्योभ पढ़ा नहीं 
करेंगे। क्योंकि वद ऐसे धामिक हैं कि संसार की बातों को विशेष महत्त्व 
नहीं है सकते । 

चह जो हो, लेकिन में जानता हूँ कि न्याय ख़रा उसी के ह्वाथों हो 
सकता है जो व्यक्षित स्वेच्छा से अक्िज्चन हो गया है। जो उच्चके पास 
है, बच प्रेम | वही उसका समूचा धन । उस प्रेम में वह अपने को नीच- 
से-मीच का भी सेचक देखना चाहता है। अपराधी का अपराध वह खुद 
अपने में देखना चाहता है। इसलिए खुद वेदना लेता है और दूसरे को 
स्नेह ही देता है । 
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श्राज में कुछ बे-स्वाद बात आपको कहना चाहता हूँ। स्वाद भोग 
में होता है। धर्म में त्याग होता है। धर्म की बात गे नहीं होनी 
चाहिए। गर्मागर्मी भ्रच्छी क्षमा करती है। कहा है “घस॑स्य तत्व॑ 
निहित॑ गुहायाम” | वह गुफा है हृदय | हृदय की रीति उल्टी है। 
ठंडी-धीमी बात वहाँ पहुँच जाती हैं। गर्म-तेज बात रास्ते में इन्द्रिय- 
विषयों को चहका कर उस चक्कर में रह जाती है। उत्तेजना उससे होती 
है कि फिर थकान-सी भी हो आती है। भोग के स्वाद में यही तो है 
--आगगे रस, पीछे विष। पर धर्म यदि सामने से रूखा है तो फल 
उसका ही मीठा होता है। आज़ पयू पण के दिन ज्ञोर की घाणी और 
प्रखर तक से आपकी चित्त-वृत्ति को में मथ डालना नहीं चाहता । वह 
मेरा वश भी नहीं है। देखते ही हैं झ्राप कि में कैसा निर्वल हुँ। कोई 
आग-सी जहक आप में जाग उठे, ऐसा काम में नहीं करूँगा । आग 
चाहिए, पर ठंडी आग घाहिए। श्राध्यात्मिक सुज्ञग वही है। भीतर 
सच्ची जिज्ञासा जगी कि फिर दुकती नहीं। पर उसमें दूसरा कोई नहीं 
जज्ञता है; हमारे विकार ही जत्षते हैं। श्रभी उस दिन दाद को बीमारी 
के बारे में पढ रदह्दा था। दाद को जितना खुजाओ उठना ही मज्ञा भाता 
है । भ्रसल मे उसके दोटे-छोटे कोडे बदन पर फैले होते हैं। खूब खुला 
कर अपना लहू एम उन्हे पिलाते हैं। उस मज़े का सतलव उन कौढ़ों 


छ्ड 
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का मजा हैं। अपना खून उन्हे पिलाते और रस मानते है। आपस के 
विवाद औौर बितंडा से जो मज़ा अक्सर झराया करता है, वह भी इसी 
किस्म का है । उसमें हम भ्रपना खून पीते और मज्ञा मानते हैं। 

आज के परचे मे आपने देखा कि मेरा विषय है 'सीमित स्वघर्स 
झौर श्रसीम आदर्श! । विषय वह क्ल्रिष्ट मालुम होता है। उसका दोषी 
में हूँ। मेंने हो वह विषय दिया। पर सुनने से वह क्लिष्ट हो, आप 
देखेंगे कि हमारे और आपके वह नित्य-प्रति के काम का दै। दूर की 
पहुँच भेरी नहीं है। मेरा दुर्भाग्य कि मे विद्वान्‌ नहीं हूँ। पर आज तो 
में उसे सदुभाग्य मानता हूँ। गीता की अहिसा में और महावीर को 
अहिंसा मे और बुद्ध की अहिसा सें और गाँधी की अद्िसा में क्या तार- 
तम्य भौर क्‍या उनमें सूच्म भेद है! यह विषय मुझ जेसे अवोध की 
पात्रता से बाहर है। यह मेरा सौभाग्य नही तो क्‍या है ? नहीं तो इस 
सूच्म-चर्चा सें गिर कर भुझे क्‍या कभी उसका किनारा मित्षता ? इससे 
मे इृतज्ञ हूँ कि जितनी बुद्धि मुके मित्नी है उससे आगे बढने की 
तबियत होने का सामान मुझे नहीं मित्ना है। अपने से दूर जाकर में 
कुछ नहीं पकढ पाता । जिसकी प्रतिध्वनि मेरे मीतर नहीं है, ऐसा कुछ 
तक््व हो तो उसकी उधेढ-बुन में मे कित आधार पर पदढ/जाएँ ! 

विषय के दो हिस्से हैं। पहला है, सीमित स्वघर्म धर्थाव्‌ हमारा 
स्वधर्म सीमित है। उस सीसा को हमे समझना और स्वीकार करना 
चाहिए और उससे रूगढना नहीं चाहिए । 

झपने सीमित होने की बात पर ज्यादा समय क्‍या लिया जाय ? 
हममें से हर एक साढ़े-तीन हाथ का दै। उससे आगे उसकी हस्दी नहीं। 
हर काम और दर बात में अपने सीमित होने का हमे पता चलता रहता 
है। देह साढे-तीन हाथ ज्ौर उम्र समझ छीजिये साउ-सो साल । इस 
तरह ज़ोन्रन और काल की सर्यादा के भोतर हमारा अस्तित्व है। इन 
सर्थादाओ्ं के भीतर ही हम पर छुछ कर्तव्य लागू दोते हें । वे कत्तंब्य 

हमारा स्वघर्म दे । 
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यह वात साफ है। पर घुधत्नी भी हो जाती है। कारण कि हमारे 
भीतर मन है भर बुद्धि है श्रोर इच्चाएँ हैं। मन भागकर दुनिया से 
दौढता है, बुद्धि आसमान को नापती है भौर इच्छाएँ जाने क्या-क्त्या 
अपनी सुट्टी में कर लेना चाहतीं हैं। अपने ही इन तत्तों के कारण हम 
अपनी ससीमता को चुपचाप नहीं के पाते। हमारी जो हें हैं उन पर 
पहुँचकर मारे सन-बुद्धि सदा ही टकराया करते है और उन सीमाओ्रों 
की अवज्ञा करके स्वच्चुन्द विचरना चाहते हैं। 

जैसे सपने की ही वात लीजिए । आप रोग में खटिया से लगे पढ़े 
हैं, पर सपने ऐसे उढते है, ऐसे उछते हैं, जैसे आपके ज्िए णोई रोक 
ही नहीं । वादज्ञ पर सवारी करते हैं, सारी दुनियाँ को अपने मन के 
अनुरूप शकल् दे सकते हैं। दिन के काम में आप बँघे हुए है। पर रात 
के सपने में एकदम खुल जाते हैं | 

में उन भ्रादमियों में नहीं हूँ जो सपने को सपना कहकर उड़ा देते 
हैं। में तो बहम को भी मानता हूँ। इसी तरह सपना दिल की धूप में 
सपना हो, पर रात में श्रांख मिचने पर वद्दी सच होता है। हमारे सपने 
पर हमारी द्वी सोमा नहीं रहती है। भौर में यह भी झ्रापको कहना 
चाहता हूँ कि सपना न होता तो हम जग भी न सकते। श्रनिद्वा वास 
का जो रोग है, वह नहीं तो रोग ही फिर क्यों होता ? दो रोज न 
सोहये, फिर देखिये क्या द्वालत होती है। सपने के कारण हममे सन्तु- 
क्ञन भाता भर जीना सम्भव होता है । 

पर एक बार की बात हूँ क्वि राठ को मेरी वहन एकाएक चीख पढी | 
ऐसी कातर चीज़ थी कि क्‍या बताऊँ । पर देखा तो वद सो रही थी । 
थोड़ी देर में फिर चीख हुई। अब के वह उठ पडी थी। भावे पर 
पस्तीना था, थरथर माप रही थी । मेने पूछा, “क्या है ?” बोली, “झु् 
नहीं ।” यह “कुछ नहीं”? उसने भूठ नहीं कहा था, पर उसे सचमुच 
मालूम नहीं था ऐरि क्‍या दै। और वह यही जानती थी कि जो है, 
वह 'कुछठ नही! है। इसलिए यह जो 'झुछ नहीं” नाम की वस्तु है, 
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लिसका दूसरा नाम है स्वप्न, वह एक दुम अ्रसत्य नहीं है। उसमे से 
चीखु निकल सकी, उसके वदन पर पसीना श्रौर थरथराहट आ सकी । 

यह यात मेंने श्रापतों यह बतलाने के क्विए कही कि हमारी सीमा 
और हमारे ही अन्दर के असीम में जब बेहद ऋूगढा पेदा हो जाता है, 
यानी तीत्र संधपे सच जाता है, तव उसका अनिष्ट परिणाम होता है। 
दम सीमित हैं, हमारा भादर्श असीस है। उन दोनों सीम और अश्तीम 
के तनाव (7८:४०) में से जीवन का प्रादुर्भाव हुआ दै। वही हम 
सचेतन प्राणियों की परिभापा है। ससीम से असीम की ओर गति उस 
जीवन का विकास है। और उनमें विग्रद हमारा क्लेश और हमारी 
तकलीफ ६ । 

यहाँ पर एक बात बहुत अच्छी तरद्द समझ छोमे की है। वह यह 
कि भ्रपनी सीमाओं से नाराज होकर उन्हे हृठात्‌ इन्कार करके हम उन्हें 
अपनी जकद बनाते हैं। और अगर हम उन सीमाओं को आगे बढाना 
चाहते हैं, यानी अपना विकास करना चाहते हैं, तो वह पुरुषा्थ एक 
बार उन सीमाओं के स्वीकार के आधार पर होगा, हल्कार की स्पर्धा 
में नहीं । 

इसको साफ करने की जरूरत है। उदाहरण के लिए, एक बालक 
को लीजिए । वह सन्नह-अठारह घर्ष का हो गया है। पढ़ने मे बहुत 
तेज है--एफ० ए० पास कर गया है। खूब ऊँचा साहित्य उसने बाँचा 
है। नतीजा थद्द कि खूब ऊँचे झुयाल उसके हो गये हैं। उसका घर 
गाँव में है, पर वह यह मानता है कि विश्व को अपना घर समझना 
चाहिए । उसके साता-पिता वेष्णव या जेन था मुसलमान हैं। लेकिन 
पढ़-पढ़कर उसने जाना दै कि सच्चा धर्म तो स्वतन्न्न है और मेरे माता- 
पिता संकीणता में पढे हुए हैं। 

अब करपना में लाइए कि इस वात़्क का परिस्थिति के साथ कैसे 
मेज बेठेगा ! क्‍या वह जो बालक सोचता है, गलत है ! गलत तो नहीं 
है। पर अगर उसके सही होने के ओश में घर में पाँ- रखते ही वह 
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बालक माँ-बाप के उद्धार की चेष्टा करने लगता है; कहता है कि तुम 
वहम में पड़े हो, भौर में इस घर में झाना खाने को भी तेयार नहीं हैँ । 
अगर वह ऐसा आचरण करता है, तो आप क्या कहेंगे ? उसे विद्वान 
कहेगे या भूख कहँंगे ? विद्वत्ता तों उसकी सच्ची है, पर अपने स्वधसे 
की मर्यादा जो वह भूज् बेठा है, इससे वह सारी विद्वत्ता ही उसकी 
सुखंता हो जाती ६ । 
बालक का उदाहरण हमारी झोर श्रापकी स्थितियों पर भी एक- 

न-एक्ष प्रकार से लागू है। मान कीजिए, में जेन-झुल्ष में उत्पन्न हूँ। 
पर जैनेतर को अपना भाई मानना चाहता हूँ। जेन-सम्प्रदाय की सीमा 
के बाहर असत्य-ही-असत्य है, यह नहीं मानना चाहता । ऐसा जेनत्व, 
जो जैन से बाहर भेस के नाते को ग़लत उहराए, मेरी तबियत नहीं 
स्वीकार करती । में यह नहीं मानना चाहता कि अ्रसहाचुमूति या 
अपमान या अनादर क्िस्ती के प्रति भी भा हो सकता है। तथ में क्या 
करूँ ! क्या ऊँदी गठन करके यह कहूँ कि में मेन नहीं हैँ, मानच-घर्मी 
हैं; भौर तुम जेन-धर्मी दो तो भूज्त में हो ! में मानता हैं कि मेरा ऐसा 
आचरण अहंकार का श्राचरण होगा। जेन-धर्म अथवा कि कोई घर्म 

क्या अमानव होने को कहता है ! अ्रगर नहीं, तो जन धर्मावलगम्बी 

होकर ध्यक्ति के सच्चा मनुष्य बनने में क्या बाधा है ? इसलिए जिसको 

परम्परा से जेंन-धर्म प्राप्त दो गया हें. वह सच्चा जैन बनने के द्वारा 

ही साधारणतया सच्चा आदमी वन सकता है । सच्चा आदमी बनने के 

लिए उसे अपने जन्म अ्रथवा जीवन की स्थिति को इन्कार करना पढेगा 

इसकी मुझको कोई जरूरत नहीं मालूम पढती । 

छुटपन में छहानी पढ़ी थी कि चन्द्रा देखकर रामजी मचल् गए | 

रोग सो रोवे । मानकर ही न रहे । यह तो सैर थी कि इतने डोटे थे 

कि चन्टा देखकर हाथ लपकाते थे, ५ अपनी जगह छोडकर बहुत उद्ुल 

नहीं सकते थे। अपनी ज़मीन छोडकर चल्द्रा राजा की तरफ उलाँच भरने 

जितनी कहीं यदन में शक्ति द्वोती, और माँ पास व होती, तो रामजी 
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गिर-गिरा कर अपना प्तिर ही फोड लेते । पर ग़नीमत कि डनमे इतनी 
ताकत न थी औोर साँ भी पास थीं। आखिर माँ ने क्या किया कि थात्ञी 
में पानी भरकर उस घन्दा राजा को भ्रासमान से नीचे थात्वी के बीच में 
उतार लिया। राम जी उससे सगन हो गए, और सो गए।.. « 

दम सब पर साताएँ तो रह नहीं गईं हैं। सेरी माँ तो सुमे छोड़ ही 
गईं हैं। उनके अभाव में, यह समझ कर कि हम बढ़े हैं, क्या चाँद पर 
हमें मचलना चाहिए ? ओर इस बचपन के खेल के क्षिए क्या औरों को 
भी उकलाना चाहिए ? आसमान के चाँद को या तो घीर-भाव से हमें 
देखने की शक्ति हो, या अपने भीतर अक्ल में लेकर उसे दम बिठा सके ! 
और इस तरह जिस धरती पर हम खडे हैं उस पर से अपने पेर उखढने 
न देँं। यही तो एक रास्ता है। नहीं तो अधर में उड़कर चाँद तो हम 
पायेंगे नहीं, जहाँ हें वहाँ से भी गिर पडेंगे। 

यह सब बात कहना और बच्चों के उदाहरण देना श्रप्नासंगिक न 
माना जाय । कदम-कदम पर स्थिति-संग का खुतरा हमारे लिए है। मे 
वाक्षक हूँ हो, पर दुनिया मे कुछ हैं जो अच्तर पठकर साध्षार बने हैं | उन 
में उत्साह है, कल्पना है। वे लम्बी दोढ़ दौदते भर ऊँची फाँद तगाते 
है। वे यहाँ तक क्यों मानें कि वे कम हैं ! उन्हें अपने खेल से आनन्द 
है। गिरते हैं तो उन्हे हक है कि उसमें से वे सबक़ न तो बढकि खेल 
का और मजा लें। वे उस आनन्द की अतिशयता को मेल नहीं सकते, 
इसले हम तुमको भी वह आनन्द देना चाहते हैं । अब हम क्या करें ! 
हमारे पास माँ है, था कोई हमें माँ तुद्य है, या कोई बापू है, तब तो 
ठीक है। धर्म-संकट में हम वहीं पहुँच जायेंगे । पर यदि दम कुछ बढ़े 
हो गए हैं और माँ हससे छिन गईं है, और किन्‍्हीं को बापू बना लेने 
जितनी विनय या सुविधा हमें नहीं है, तो उपाय होगा कि स्वधर्म को 
दम अपने पकड़े रहें और उसकी गोद न छोड़ें । 

हमारे त्षिए स्वधर्म हमारी मर्यादा है। मानो समूचा धर्म हमारे लिए 
वह है। हमारी स्थिति की सीमाएँ है! हम बात्षक हैं या सुवा है; था 
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अपने परिवार में बढ़े हैं या नगर-मान्य हैं, या प्रमाज-रक्तण की कुछ 
ज़िम्मेदारियाँ हम पर हैं, अथवा राष्ट्र नेता हैं या कि लोकनाथक हैं-+ 
हन सब हवात्वतों में हमारा स्वधर्म सीमित है। अतग-अलग हात्षतों में 
सीमाएँ सी भअत्वग हैं। वालक पर ल्ञोकनायर का कत्तष्य नहीं भाता 
है। पर उन-उन स्थितियों में उन्हीं सीमित स्वधर्मो के पाक्षन में हमारा 
मोक्ष है। जो व्यक्तिगत कत्तेब्य का पालन नहीं करता है, वह पारिवारिक 
ज़िम्मेदारी निवाहने के योग्य नहीं बनता। और जो छोटे पैन्न के कर्तव्य 
का समुचित पालन कर दिखाता है, उसी पर बडे छैन्न के दायित्व का 
भार आता है। विकास भ्ौर मुक्ति का यही रास्ता है। व्यक्तिगत कर्तव्य 
की उपैज्ञा करके सावजनिक, सामाजिक या राष्ट्रीय नेतृत्व अथवा बढ़- 
प्पन अपनाने की कोशिश तिष्फल और अनुचित है। हससे धर्म संझ- 
रवा उपस्थित होती है। निजो जीवन और सार्वजनिक जीवन दोचों 
उससे छुब्ध होते है । 

स्वघर्म शब्द मे ही यह भ्राता है कि वह सब के लिए मित्र है। 
शर्थात्‌ दूसरे का स्वधर्म मेरे लिए पर-धर्म है । 

अब प्रश्न है कि परधर्म के प्रति मेरा क्या व्यवहार हो ? “स्वधर्म 
दिधनस श्रेयः परघमों: सयावहः ।” श्रर्थात्‌, स्वधर्म न छोटना और पर 
धर्म न भ्रोदना । परधम पर का धर्म है। मेरा वह नहीं हैं। परधर्म 
मानमर भी मुमे! उसके प्रति केसा व्यवहार करना चाहिए--यह प्रश्न 
यना हो रहता है । 

इस प्रश्न के हज्न के लिए हमारा दूसरा अ्रेश काम देगा । वह यह 
कि भरादर्श असीम है। सत्य मेरी मुट्ठी में नही है । उस पर मेरा स्वत्वा- 
धिकार नहीं दे। आदर्श में खण्ड नहीं हो सकते । इससे आदर्श सत्य 
है। सत्य में हम-तुम सब समाये हैे। सथ धर्म उसमें अभिन्न हैं। सब 
जीव ऊसमें एक हैं। अ्रसल में तो सभी तरह का हेत उसमें लीन है। 
वह अखरढ है, अविभाज्य है। उसी को कहो परमात्मा, या ब्रह्म, या 
कुछ भी। हमें अपनी पृथकृता में जीवात्मा है, अ्रपनी पुकता में 
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परमात्मा । 

उस एक की रोकियाँ अनेक हैं। जो जहाँ है वहाँसे वह उसे 
झपने ही रूप मे देखता है। उनमे कोई मॉकी ग़त्गत नहीं है। थे एफ- 
दूसरे की पूरक है। वे एक-दूसरे से सिक्ष हैं, पर भ्रपनी-अपनी जगह 
एक-सी ही सही हैं। कोई अपनी ऊॉँकी का चिन्न उजबा दे; दूसरा 
घुधला । वह तो चित्र-दाताञ्रों पर है। कोई उसे अपने जीवन में एक 
रूप में प्रतिफल्षित करे; दूसरा दूसरे रूप में घटित करे--वह दो उनकी 
परिस्थिति भौर क्षमता पर अवल्लम्बित है। पर ढोनो स्थानों पर जितनी 
ऐक्यानुमव और ऐक्य-प्रभाव की ठीवता है उतनी ही सत्यता है। रूप 
ओर आकार पर कुछ मौकूफ़ नही है, असलियत तो भात्मा है। 

इस ऊपर के सूत्र से परिणाम निकत्ञा कि स्वधर्म मेरे क्षिए सब- 
कुछ हो, पर उसी भाँति परधर्म पर के लिए सघ-कुछ है। श्र्थाव्‌ भुमे 
जितना स्वधर्म प्यारा होना चाहिए, मेरी कोशिश हानी चाहिए कि 
दूसरे का स्वध्म उसे उतना ही प्यारा बने । स्वधर्म का आरोप नहीं 
किया जा सकता | स्वधर्म का आरोप एक तरह से परधम का स्वीकार 
ही है। डक्िन्‍्तु स्वधर्म में निधन भ्रच्छा, परधर्स का स्वीकार कदापि 
इृष्ट नहीं। और जब हम अपना धर्म किसी से मनवाना चाहते हैं तो 
उसका सतत्नच होता है ऊँ ठस पर परधस ज्ञादना चाहते हैं। यह 
तो हिंसा है । 

मै इसी ढंग से हिसा-अ्रहिएा को देखता हैँ। अपने स्वधस पर में 
मर सकता हूँ। अपने भीतर अ्ज्ञुभूत सत्य पर आग्रही रहकर मुझे मौत 
श्राती हो, हु से मुझे उसे सेटना चाहिए । अथ अहिसा की पहचान 
यह कि दूसरे के स्वधर्म की रक्षा के निमित्त बेसा हो में त्याग फर 
सकूं । म्ुुज्ञ़मान के इस्त्ञाम के क्षिए, श्र्थात्‌ मुसलमानों को हिन्दू 
बनाने में नही; वल्कि मुसल्लमान को सच्चा मुसलमान बने रहने में मद॒द 


देने के लिए, अपना सब-कुछ होमने की लगन मुझमें जितनी हो उत्तनी 
ही अहिसा माननी चाहिए । 
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व्यवहार के लिए इस पर से यह नियम निकक्षता है कि यदि में 
गो-भक्त हिन्दू हैँ, पर एक मेरा भाई सुसक्षमान अ्रपना धर्म मानकर शो- 
कशी करता है, तो या तो मे प्रेम-भाव से उच्च भाई का हृदय जीतँ था 
मुझमें सचमुच इतनी करुणा हो कि गाय की रक्षा के क्षिए अपनी गर- 
दन मुप््मान भाई को दे दूँ । पर थोड़ी देर के लिए सममिये कि एक 
मेरे जेसा गो-सक्त हिन्दू भो-वध की बात पर उत्तेजित होकर उस 
मुसलमान भाई को सारने चलता है। तो यह वित्षकुल्त उचित होगा 
कि में उस भूले गो-भक्त की राह में वाधा वन जाई और अपने जीते 
जी उच्त मुसलमान भाई को कुरवानी में वज्षात्‌ विश्न न पढ़ने दूँ । 
दूसरे के धर्म के ज्ञिण आदुर-भाव सच्चा तभी उत्पन्न होगा जब 
स्वधर्म पर भ्ारूद रहने की हम में निष्ठा हों। वह मेरी पक्की प्रत्तीति 
है। जिसमें स्वधर्म-निष्ठा नहीं है; दूसरे के स्वधर्म के प्रति त्याग की 
शक्ति भी उसमे नहीं होती हैं । 
अर्थात्‌ अपना धर्म छोड़कर सब धर्मों को एक बनाने की कोशिश 
बेकार कोशिश है। धर्मों की एकता तो परमधर्म में भ्रव भी है ही । 
फिर जो उसमें स्थिति, क्ाज्ञ और परम्परा की दृष्टि से बाहरी श्रमेकता 
दीखती दै उसे मिटाने का भञ्ाग्रह क्‍यों ! मन का ऐक्य शरीर की पृथकता 
पर और भी सचा बनता है। जब प्रेम दो शरीरों को मिल्ञाता है, तथ 
वह मोह कहलाता है । भोग में ढो शरीर अ्रपनी प्थकता सहन न करने 
के कारण मित्षते हैं। इसी से भोग का फल ऐक्य नहीं, भ्रनेक्‍्य होता 
है। प्रेमी-प्रेमिक्रा का विधाह हुआ कि थोडे दिनों बाद उनका प्रेस उठ 
जाता है। मेने तो सी फीसदी यह वात देखी है। क्यों ऐसा होता है ! 
इसका कारण यह कि प्रेम मन की एकता चाहता है, पर वे शरीर की 
एकता के प्यासे हुए) इसलिए प्रेम मोह बना, भोह से काम आया । 
और फिर तो देखा गया उसकी पूँछु में घृणा झा गईं है, प्रेम उड़ 
गया है। 
श्राज् में हस यात को बहुत ज़ोर से कहना चाहता हूँ। क्योंकि 
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लोग हैं जो धर्म-हीनता की जमीन पर सब धर्मों का मेज करना चाहते 
हैं। वे सल्ले श्रादमी हैं। उनका अभिप्राय शुभ है। पर उनको समसना 
चाहिए कि जो ऊपरी अनेकता को खण्डन करना चाहती है, वह सच्ची 
एकता नहीं है। दो व्यक्ति श्रपना शरीर एक-दूसरे से पवित्र रखकर ही 
सच्चे तौर पर परस्पर की आध्यात्मिक अभिन्नता पा सकते हैं। शरीर 
स्पर्श का सुख जिस ऐक्यानुभव के लिए जरूरी है, उसमें अवश्य जढता 
और मोह का अंश है। 

बहुत लोग हैं जो बहुत ऊँचे उठ गये हैं। यानी वे नामधारी सब 
सम्प्रदायों, जातियों, धर्मों और हृद-बन्दियों से पार हो गये है। वह 
विश्व की एकता में रहते हैं। विश्व से कम किसी के साथ धह अपना 
नाता नहीं मानते । ऐसे ल्लोग पूज्य हो, पर ऐसे लोग विश्व की सच्जी 
एकता को सम्पन्न नहीं कर सकते हैं । जो स्वयं नहीं है, वद सब-कुछ 
कैसे हो सकता है। शरीर से कोई विश्व में कैसे रह छोगा ? रहेगा तो 
एक कमरे में ही । इसी तरह सब आपाएँ कैसे बोल लेगा ! बोलषेगा 
तो एक समय एक साषा ही। श्र्थात्‌ अपने प्रत्येक शरीर-व्यापार द्वारा 
व्यक्ति सीमित तो रहेगा ही । उस सीमा की स्वीकृति पर ल्ज्जा क्या ! 
बल्कि उस सीमा की स्वीकृति के साथ ही आत्मिक असीमता उपलब्ध 
करने का साधन हो सकता है। 

स्वधर्म के सीमित भौर आदर्श के असीम होने के कारण हमको 
एक परम-धर्म प्राप्त होता है | वह दे अहिंसा । मेरा अपना धर्म लीमित 
है, यह मुझे ज्ण के लिए भी न भूलना चाहिए । अर्थात्‌ किसी दूसरे पर 
उसका बोर, उसकी चोट या उसका आरोप में नहीं डाल सकता । यह 
अहिसा का तकाजा है कि में ऐसा न करूँ । दूसरे के लिए उसका स्वधर्म 
हो श्रेष्ठ है। उसको उसी में निष्टित रखना मेरा कर्तव्य है। इसका 
आशब है कि वाक्‌ शक्ति, प्रचार-शक्ति अथवा किन्हों भी और साधनों 
से विशेषण-युक्त किसी धर्म का प्रचार करने का भ्राग्रह नहीं रखना 
चाहिए । सच्चा धामिक ऐसे आग्रह से शूल्य होगा। किसी की श्रद्धा 
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विचल्ित करना उचित नहीं है। हम कैसे जानते है कि हम नो जानते 
है वही ज्ञान की परिसीमा है? अगर परिसीसा नहीं है तो हम कैसे 
दूसरे की श्रद्धा पर आश्षेप कर सकते हैं था उसे भ्रदद्देलना से देख सकते 
हैं। अहिता का सार यही है। 

साथ ही सत्य की जो माँढ़ी मुझे मित्री है, सुर अ्रपूर्ण को तो वही 
पूर्ण लत्य नेली है । इसलिए उससे न ढिगने में म्रुके जान पर भी खेल 
जाना चाहिए | यद्दो सत्याग्रह है यह ध्याव रहे कि उप्त आग्रह की सीधी 
धोट सुझते बाहर कहीं न पडे । अर्थात्‌ यदि श्राप्रह सचमुच सत्य है, तो 
वह अत्यन्त सविनय ही हो सकता है। विनय का जहाँ संग हो, वहाँ 
आग्रह भी सत्य नहीं है | 

यहाँ प्रश्न हो लकतठा है कि सत्य में तो सभी समाया है--मेरी 
मॉकी भी, सेरा स्वधर्म भी श्रोर सब का स्वधर्स भी । फिर उप आदुर्श- 
रूप सम्पूं सत्य को ध्यान में लें तो आग्रह की कहाँ गुक्नाइश रह 
जाती है ? 

वेशक यह सच है। शुद्ध सत्य में तो सब भेद जय हैं। हिसा- 
भ्रहिला का भेद वहाँ नहीं | इश्वर अलिप्त है । कुछ उसको नहीं छूता। 

पर हम तो श्रपूर्ण प्राणी हैं। इससे जब तक अ्रपूर्णवा हैं, तव तक 
अहिसा ही हमारा धर्म है । क्‍योंकि जिसके प्रति हिसा हो, उसमे भी 
दो ईए ( लत्य ) तत्त्व है। इससे दिसा सध्य के प्रति द्रोह्द हो जाती 
है भौर भ्रहिसा ही सत्य झो पाने का उपाय रहता है। हम अपूर्ण हैं, 
इसी से हर काल और हर स्थिति में भ्रहिसा का परम धर्म हम पर 
लागू है। 

में नहीं जानता कि अपनी बात आपके आगे में साफ रख सक्ना हैँ। 
समय होता तो अपनी वात की ओर अच्छी तरह टदाहरणों के साथ 
खोलकर रपता । में सानता हूँ कि अन्तिम भ्रादश यानी परसात्म-स्थिति 
भौर प्रस्तुत अ्रवस्था यानी हमारी भ्राव को ध्यक्तिगव स्थिति, इन दोनों 
किनारो के धीच सतत विकासशीक्ष धर्म की स्थिति को भी, और ग्रति 
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को भो केसे निवाहा जाय--यद बहुत महत्त्वपूर्ण प्रश्न है। यही जीवन- 
कल्ला है। और इसी का ज्ञान सम्यक्‌-शान है। तिरपेज्ञ सत्य और 
सापेक्ष वास्तविक्ता--इन दोनों तदों को छूता हुआ हसारा जीवन है । 
एक ओर ऐहिकता पर हमारे पेर हैं दूसरी ओर अध्याश्म में हमारी निष्ठा 
है। यों दोनों परस्पर विरोधी मालूम द्वोते हैं। किन्तु विरोध ही संयुक्त 
होता है हमारे जोन में | संयुक्त होता है, नष्ट नहीं होता । उसके नाश 
का कोई कृत्रिम मोर बाहरो उपाय नहीं है। ऊिप्ती तत््वशास्त्र या तके- 
शास्त्र या फल प्रथत्रा विज्ञान से वह नहीं हो सकता। उपाय धर्म ही 
है जो पिण्ड को ब्रह्माण्ड से मिज्ञाता है। ध्यान रहे कि पिणउ भ्रब भी 
भीतर से ब्रह्म-स्वरूप ही है। पिण्ड यह पहचानेगा तो अपनी पिण्ड- 
रूपता से उसका रूगदा समाप्त हो जायगा । ऐसा होने पर साढ़े तीन 
द्वाथ के शरीर में रहकर भी श्रन्त/प्रकृति में व्यक्ति निखिल के साथ 
तत्पम द्वोगा, व्यष्टि समष्टि होगा । 

अन्त में जिस विषय को लेकर हम चल्ले थे, अपनी यात्रा गे उसके 
बारे में हमें क्या परिणाम हाथ छगे हैं--एक बार फिर इसे देख त्लेना 
चाहिए । 

१--व्यक्ति रूप में हम सीमित हैं। इससे स्वधर्म भी हमारा 
सीमित हैं। 

२--त्रह स्वधर्म है, इससे हम से दूसरे के लिए. बह परधम है। 
मुझ पर वह लागू नहीं दै। 

३--स्वधर्म पालन से र०घर्म की मर्यादा झागे बढ़ती यानी व्यक्ति 
का विकास होता है। 

४--स्वधमम के पाक्नन में मुझे सत्यु से भी मुँह मोदने का हक 
नहीं है। पर जौ मेरे धर्म को अपना धर्म नहीं मानता, मेरा कर्तव्य है 
कि उसको उसके स्वधस में ही निष्ठित रहने में सहकारी बर्नँ । 

४--यह भ्नुभव लिख है कि जो जितना स्वधर्भ-निष्ठ और उसके 
पाजन में अपने प्रति निमम होता है वह दूसरे के प्रति उतना ही उदार, 
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आाद्रशीज्ष और समभावी होता है। 

६--समभावी होने का सतक्षयब स्ववमे-हीन होना नहीं। बल्कि 
दूपरे में श्रात्मवत्‌ दृत्ति रखकर उसके स्वधर्स को उतना ही भ्रक्लुश्ण भोर 
पवित्र मानने और उसके लिए उतना ही त्याग कर सकते की शक्ति 
होना है, जितना स्वयं स््रधम के लिए। यह काम किसी तक॑-कोशल या 
शाव्दिक समतोरूता से नहीं हो सकता, भ्रन्तःसिद्ध भ्रहिंसा से ही 
सम्भव हो सकता है । 

७--आदर्श श्रखण्ड है। उस पर हमारी अपूर्णता का सीमा 
विभाजन नहीं है। 

८--जगत्‌ के नाम-रुपात्मक सब धर्म भ्रमुक सम्प्रदाय श्रथवा 
जाति के स्वधर्म हो हैं । वे सो दस्त तरह सीमित हैं। वे निराकार आादुश 
के ताफार, अ्र्यक्त के अभिव्यक्त और निगुण के सगुण रुप हैं । 

$--प्व धर्म सच है। उनकी सचाई में तरतमता वहीं है। हस- 
लिए उनमें तुलनात्मक बुद्धि ग़ल्नत है। धार्मिक को अन्तःशुद्धि को 
अपेत्षा उन में सचाई पढ़ी है। 

१०--आदर्श के श्रश्तीम और स्वधर्म के सीमित होने के कारण 
अहिंसा सबके लिए सम-सामान्य श्लौर परम धरम हैं । 

१३--असीम को पकने की ज्ञाज्षसा में सीमाओं को लॉधना या 
तोहना ग़ल्नत है। असीम की साधना सीमाओं के भीतर रहकर करनी 
हैं। शरीर की सीमा आत्मा की सीमा नहीं है। और शरीर में रहकर 
श्रात्मा बहुत दूर, ज्ृगभग अ्रनन्‍्त दूर, तक उन्नति कर सकता है। 

१२--ऐक्य आत्मा में हैं। शरीर के ऐक्य की प्यास लिप्सा 
कदक्ञायगी । भ्राध्मेक्य साधने के लिए शरीर को पत्रित्र श्र्णव्‌ असंपृत्त 
रखना चाहिए । यह अद्ुुभव की वात ह कि भोग से व्यक्तियों के बीच 
का अश्रन्तर बढ़ता है और संयम से उनमे प्रेम इृढ होता है। 

१३--आदर्श एक है, धर्म अनेक । अनेक द्वारा ही एक की उप- 
लब्धि होगी । अनेकृता से रष्ट होकर, छुब्ध होफ़र, ऊपरी जोइ-तोड़ 
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बिठाने से कुछु व होगा। सुधारकों के इस ढंग के नेकनीयती से किये 
गए प्रयत्न विशेष-फल न ला सकेंगे । रूपाकारमय धस्तु निगुण अध्यात्म 
की आँच में ही पहुँच कर अनायास अपने रूप और झ्ाकार के बन्धन 
से मुक्त होगी । समझोता इस क्षेत्र का सत्य नहीं है । 

१४--दूसरे के स्वधर्म के लिए अपने स्वधर्म का अद्पांश भी त्याग 
किये बिना अपना उत्तरोत्तर अधिक त्याग कर सकना सजीव भद्दिसा का 
लक्षण है। भ्रहिंसा-धर्म स्थितिबद्ध नहीं, बढ्कि गठिशीक्ष है। इस- 
लिए अहिंसक कभी अपनी अ्रद्विंला को काफी नहीं मान सकता | श्रपने 
प्रति निर्मोद्द दूसरे के प्रतिप्रेम की अर्थात्‌ अहिंसा की परिभाषा है। 

चस, अब हुआ। गिनती आगे सी बढ सकती है। पर अब में 
पीछे रहुँगा। भाज तो निश्चय मैंने आपको बहुत उकठा दिया है। पर 
कोई हरज नहीं है। शब में आपसे अपनी जगह जाने की अनुभति के 
लेता हूँ । दमा करें| प्रशाम [* 


१. भापण--पयृ षण व्याख्यानमाला, कलकता 
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जैन-घर्म को भें इतना जानता हूँ कि वह आत्म-धर्म ६। आत्मा 
सब में है। सब में परमात्मा है, पर हममें वह मूछित पढ़ा है। जिन्होंने 
परसात्मत्व का लाभ किया है, उनमें आत्मा का शुद्ध धन्मिय रुप अपने 
निर्मल कैषल्य में प्रस्फुटित हों गया है। आत्म-घरं होकर जेन-धर्म एक 
ही-सा सबके उपयोग का हो जाता हैं। इसी से दूसरा इसका नाम 
अहिसा-धर्म हैं। अ्रहिसा को परम धर्म कहा है। अ्रहिसा, यानी दूसरे 
सव जीवों में श्रात्मोपमता | जो है चह सब में है। निससे सुके घोट 
लगती है, उससे दूसरे को भी न्नास होता है। इससे जो में नहीं चाहता 
कि मेरे प्रति किया जाय, वह मुझे दूसरे के प्रति भी नहीं करना हैं। 
अहिसा की प्राथमिक भूमिका यही है| लेकिन अहिसा तो परम धर्म है 
न | इससे जीवन के सतत और चरस-विकास में कही उसकी उपयोगिता 
समाप्त नहीं होती । वह अचल तत््त नहीं, गतिमय भ्रौर चिक्नालशील 
धरम हैं। उसके प्रयोग को चुकाया नहीं जा सकता। उससे अनल्त सम्भा- 
वनाएँ हैं भ्रौर जय तक व्यक्ति शुद्ध, ठुद्ध, सुक्त नहीं दो जाता तच 
तक अर्दविा का उसे सम्वल्न है। यानी दूसरे को दुःझ न पहुँचाओ, यहाँ 
से अहिसा छुरू होकर दूसरे के हित मे निद्धावर हो जाओ, इस शिक्षा 
की ओर अग्मतर होती है। इस दिशा में अहिला दी साँग दढती ही 
जाती है । प्रहिसक के पास अपनेपन जेसी कोई चीज़ नहीं रह जाती । 
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सस भी वद अपने लिए नही ल्ेता। यहाँत कि उसे अपनी मुक्ति 
की भी कामना वहीं रहती । प्राणियों की आति' को दूर करने में वह 
काम आता रहे, यहीं उसको भावना रहती है । शेष से अछूग जैसे उसके 
पात्न अपना कोई निजत्व ही नहीं रह जाता । इस तरह उसका जीवन 
ल्ोक-जीवन के लाथ तत्सम होकर विराट हो जाता है। उसका हृदय 
उत्तरोत्तर शुद्ध होकर इतना प्रहशशीक्ष होता जाता है कि वातावरण 
में व्याप्त त्रास की रेखा भी उसके चित्त कां आन्दोलित कर दैदी है। 

हम अहिंसा के धर्म में मेरी निष्ठा है। सचमुच वह ग्न्थों में से 
मुझे प्राप्त नहीं हुआ। जीवन में जो श्रसफत्नताएँ, संघर्ष, हीनताएँ 
मेत्रीं, उन्हीं में पे यह दर्शन फूट निकला है । 

आज हम जिस समय में रह रहे हैं, सॉस भी पहाँ घुटता है । 
खाना, सोना, रहना सब एक समस्या बना दे । बढ़े सवालों की वात मे 
नहीं करठा | राजकीय और अन्तर्राष्ट्रीय मसत्नो की पेचीदृगियों से थे 
उलमेंगे जो उसमें पढे हैं। देकिन हम भी उस उद्बर हे बाहर नहीं 
हैं। सात समुत्र पार हो रही कदाई से हमारा भाग्य भी हिल्लता है । 
वह लडाई अब तो किनारे आ रही दीखती है। पर क्या हमें कुछ अपने 
भाग्य का निस्तार दीखता है ! मानो जीवन की समस्या ढाई निवट्ने 
पर सुल्केगी नहीं । वह उल्टे कहीं और कसी हुईं ही न दिखाई दे । 
हर चीज़ का मूल्य तिगुना हो गया है। हाँ, सिफरे पेसे का मूल्य तिहाई 
रह गया है। समस्या इस पैसे की है। वह सरल और सीधी नहीं है । 
ज़रूरी चीजों के द्विए सबके पास जरूरी पेसा नहीं है। फहीं वह बहुत 
है, कही वह बिल्कुल नहीं है | ग्रनाज खेत में उगता है, पर पेसा वहाँ 
पैदा नहीं होता । पैसा ऐसी चीज नहीं है कि भगवान्‌ के दिए हुए दो 
हाथों की मेहनत से कोई पेदा कर ले। उसके पैदा करने में कुछ ऐसी 
चीजु को जुरूरत भी होने लगी है, जो भगवान्‌ ने नहीं दी । पंसा एक 
राजनीतिक संस्था है। राजनीति मनुष्य की अपनी बनाई हुई चीज है । 
राजनीति और भ्रथनीति को छुदवाँ जोही समझना चाहिये । दुनिया का 
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श्र्थ-चक्र एक ऐसा यन्त्र है, जिसकी वारीकी और पेद्ीदगी की तुलना 
कोई दूसरा यन्त्र नहीं कर तकता। 

में मानता हैँ कि अहिसा इन प्रश्नों से तटस्थ नही रह सकती । वह 
पानी क्‍या, जो आग बुझाये नहीं। अ्रहिला श्रपनी तिजता के दृष्त से 
लिद्ध नहीं होती हैं। में अपने प्रति अहिसक हैँ, इसका कोई शर्थ ही 
नहीं । उसकी ठो सामाजिक और अ्रापसी व्यवहार में ही सार्थकता है । 
इससे राजकीय श्रोर अन्तर्राष्टीय सब सवाक्ों की चुनोती उसे स्वीकार 
करनी होगी, नो श्रद्िस्ता को धर्म मानता है। श्रहिसकों को साबित 
करना होगा कि उनकी अहिंसा इन सवाक्ों की ललकार पर पीछे रहने 
वाली नहीं है, बल्कि वह उनका सामना और समाधान कर सकती है । 

धर्म के भी ओर सत्र चीज्षों को सांति दो पत्त हैं। सत्ता कोई बिना 
दो पिरों के हो नहीं सकती । धर्म का पुक मुख उस सर्वात्मया परमात्मा 
को भ्रोर हैं, जो एक, अभिन्न, अखणड है। घ्ं का यह पहलू भ्रनिवंच- 
नीय है। वह चर्चा भर विवेचन ले अगम है। डसहो साधना एकास्त 
मौन में दे । उपासना, पूजा, भक्ति, प्राथंना सब उसी के ध्यान के रूप 
हैं। इसमें व्यक्ति अपठे को विश्वभाव से देखता है। या कहो कि 
विश्वात्मा के प्रति समपैण हारा वह अपने को रिक्त करता है। वहाँ 
शब्द मात्र डपलक्ञ है। मूर्ति, प्रतिमा, स्वोश्रन, नाम श्रादि सब्र वाह्म 
प्तावन हैं। नाम कुछ दो, शब्द छुछ हो, उपास्य भूर्ति का आकार-प्रकार 
कुछु हो, मन्दिर कहीं था कोई दो और पूजाविधि भी चाहे जैसी हो, 
इस श्रन्तर मे कोई अन्तर नहीं पहता। इस अन्तर का वहाँ मूल्य नहीं 
है। वहाँ तो व्यक्ति के निःःव लमपंण की ही मांग है। इस भक्ति-पोग 
का जहाँ जितना सदूभाव है, धर्म की वहाँ उतनी सफलता है । 

यह तो धर्म का निश्चय भर वेयक्तिक रूप है। वाद भ्रथवा विवाद 

का यह विषय नहीं है। हसमे ध्यक्ति अपने अन्तःकरण या सर्वान्तर्यामी 
के प्रति ही ढागी है। शेष का उसमें कोई दखल नहीं है | यह तो आत्म- 
शक्ति के संचय का रूप है, प्राश-साथना का विधान है । 
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किन्तु शक्ति की सार्थकृवा अपने में तो नहीं है। वह उसके उपयोग 
में है भर यहीं धर्म का दूसरा पत्ष आता है। इसका सुख जगत्‌ की 
ओर है। सच यह कि धम्तं की कसौटी जगज्जीवन है। हसने प्राणों में 
कितना और केसा बल प्राप्त किया है, वह धार्मिक है श्रथवा भ्रन्यथा है, 
उसकी परख बाहर जन-समान में ही है।यह जो अपने से पर प्रतीत 
होने वाला असीम बाह्य जगत्‌ फेला है, क्या यह हमारे अन्त्ज॑गत्‌ से 
एकदम, मिन्‍न चीज है! सचमुच वह भ्रत्ञग नहीं है। भ्रन्तर भौर 
बाह्य मे वही सम्बन्ध है जो सिक्‍के के दोनों पहलुओं में है। इससे जीव 
का लक्षण ही है परस्परोपग्रह। परस्परता वह वायु है, जिसमे जीव 
पनपता है। अतः झात्मस्थ व्यक्ति का स्वभाव ही है आत्मदान । जिसने 
अण्ने को पाया, उसके ज्विये अनिवाय हो गया कि वह अपने को दे । 
सच यह है कि खोकर ही सदा अपने को पाया गया है भर सेवा में ही 
स्वास्थ्य भर सामथ्य साथंक हुए हैं। 

धर्म के ये दोनों पक्ष पररपर को धारण करने वाले हैं। थे अन्यो- 
न्‍्याश्रित है। आध्यात्मिकता जगत्‌ से पराहसुख्त॒ होकर स्वयं दूषित 
होती है और आत्मा को भोर से विमुख होकर लांसारिकता भी प्रवंचना 
है। धर्म की साधना में इस प्रकार की एकांगिता आने का सदा खतरा 
है। विरागी जन मुक्ति की खोज में वन मे भटक गये हैं और संसारी 
जन सुख की तल्ञाश में इस व्यूह-चक्र में ही अटक रहे हैं। एक को भूल 
कर दूसरे को सिद्धि भत्रा कहाँ रखी है ! ल्त्प द्वेत मे थोड़े हो सकता 
है। सत्य तो अद्वितीय और अखण्ड ठहरा, ऐक्य में से ही उसकी साधना 
है। जगत्‌ भ्रौर ब्रह्म उसके निकट दो नहीं हैं। माया भी वहाँ वहा की 
ही लीला है । 

इसी को जेन-भाषा मे कहा जा सकता है। महावीर राज छोड वन 
में बल्ले गये । वहाँ वारह बरस तपस्था की । तपस्या के बत्न से कैवल्य 
पाया | उस केवक्न ज्ञान को ले कर क्या वह फिर विजन में रहे आये ! 
नहीं, तब उनका मुख जन और जगत्‌ को और हुआ और शेष जीवन 
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उन्होंने उस ज्ञान के वितरण में क्गाया। जो उनके पास था उसे सब 
में वाँटे बिना उन्हे चेन कहाँ था। इस प्रयास में वह उत्तरोत्तर झर्किंचन 
और निहृंन्द्द द्वोते चले गये, यद्ाँ तक कि अन्तिम वाधा यह शरीर भी 
उनसे यहीं के द्षिये छूट गया | 
मद्दावीर का आप स्मरण करते है, पर क्रिस आधार पर १ उनका 
आपके पास क्या शेष है? कोई यादगार उनकी नहीं, अ्रवशिष्ट उनका 
नहीं । यहाँ तक कि इतिहास भी उनका इतिवृत्त पूरी तरह नहीं जुटा 
पाता | फिर भी आपके हृदय में वह स्वयं आपसे अ्रधिक्र;जीवित हैं। 
क्या उनके लिये आप में अपना जीवन निछावर करने की ही इच्छा नहीं 
पैदा दो पाती ! क्या झ्रप नहीं मानते कि आप धन्य होंगे यदि उनके 
काम आ सकेंगे ? यह सब इसलिए कि महावीर के नाम से आप मे 
अपने चिदानन्द निज रूप का स्मरण जाग उठता दै | 
यहाँ एक बात विचारने की है। धन बढ़े काम की चीज है न ! 
उससे तरह-तरह के परोपकार के काम किये जा सकते हैं। भूखों को अन्न 
दिया जा सकता है और दीनों के भ्रभाव को भरा जा सकता हैं। फिर 
सत्ताधिकार का भ्रौर सी अधिक उपयोग है। अ्रफसरी और नामबरी के 
लिये लोग इतना धन जो लुटते हैं, सो व्यर्थ थोड़े ही। उसमें कुछ-न- 
दुछु साथकता तो मालूस दोतो दी होगी । 
लेकिन महावीर राजहुल में जनमे । सम्पदा उनके पास ओर शासन 
उनके हाथ | सीधी-सी वात दै कि वे दुनिया का वहुत ज्ञाभ कर सकते 
थे, लेकिन उन्होंने वेसा कुछ उपकार का काम नहीं किया। उल्नदे यह 
सब छोड़कर वह अन्तमु ख साधना में ्रग गये | 
में पूछुता हूँ कि फिर यह क्यों है कि हम उनका उपकार मानते हैं 
और चह इतना अमित कि उनकी सूति के चरणों में विछुकर ही हम 
परम धन्यता का अ्रनुभव करते हैं? क्‍या हसीलिए नहीं कि उन्होंने 
हमारे शरीर, बुद्धि, मन की चिंता न कर हमें हमारी श्रात्मा का ही दान 
किया । हममें हमारी ही सुधि जगाईं । 


६5 मन्धत 


देखने में क्या यह नादानी नहीं कि जिस धन से अपना और दूसरे 
का छाम हो सकता है, उससे जान-बूक कर हीन बन जाया जाय ? 
फिर भी महावीर ने वही किया। उसी करने को हम परम शौर 
चरम पुरुषार्थ पहचानते हद श्री, उसके लिए मद्ावीर को दीर्यकर 
मानते हैं 

यहाँ फिर हम रुके । यह सच है कि हम वन्‍्धन नहीं चाहते, हम 
स्वतन्त्र भ्रौर मुक्त होना चाहते हैं। धन उसी निर्मित्त हम कमाते हैं। 
धन के बिना हम अपने चारों तरफ जकड अनुभव करते हैं। धन जंसे 
हमारे वन्धन खोल देता है । दरिद्र के मनोरथ उसे कष्ट देते हैं। धन 
से मन-घाहा किया जा सकता हैं। अपने भीतर की इसी श्राजादी की 
खोज में हम धन कमाते है, भौर क्योंकि आ्राजादी का कहीं भ्रन्त नहीं 
है, इससे धन की तृष्णा का भी श्रन्त कैसे हो सकता है ! 

लेकिन जिस मुक्ति के लिये हर कोई दर छण छुटपटाता है, वह पाई 
तो किसने ! क्या उसने जिसने श्रतुत्न घत-राशि एकत्रित की या एकप्तत्र 
साम्राज्य स्थापित किया ? उक्रवर्दी भी हो गये हैं भर कुबेर भी हो गये 
हैं; लेबिन क्या ढिसी के वारे में श्रम है कि इनमें से किसी ने अपने 
अपार धन और सत्ता के बीच अपने को मुक्त भ्रतुभव किया | क्‍या 
उन्होंने ही श्रपने जीवन से प्रमाणित और अ्रपन शब्दों में यद स्वीकृत 
नहीं किया है कि यह समस्त १सव उनके चारो झोर के यन्धन का 
जंजाल ही था ? सेनाश्ों भौर दरवारियों से घिरे हुए राजाओं ने क्‍या 
अन्त में नहीं पहचाना कि वे जितने ढँचे थे, उतने ही वे इकले भ्ौर 
पुकाकी थे ! जितने वे दूसरे के शास्तक थे, उतने ही वे परतन्त्र भी थे । 

इसके साथ क्‍या हमारी ही अन्तरात्मा इस बात की साक्षी नहीं 
देती कि मुक्ति का रहस्य प्र उसका श्रानन्द था उन कोगों के पास, 
जिनके पास पूंजी के नाम केवल प्रेम था, थनन्‍्यथा जो श्रत्यन्त अ्रकि- 


चन घोर निरीह थे, जो रचय॑ शून्य थे और सम्पूर्ण रूप में श्राध्म- 
शामित थे। 


अहिसा की बुनियाद ६७ 


हस विस्मय पर हमे कुछ रुकना चाहिये कि जो चत्नने-फिरने, खाने- 
पीने ठक् के बारें में एकदम परतन्त्र है, जिसके पास अपना कहने को 
कुछ नहीं है, ठीक ऐसा ही आदमी है जो स्वथा स्वतन्त्र है। ८६ अभय 
है, मुक्त है, भाष्त है । 

इसके विरोध में लिसके पास सब-झुछ है वह दीन, दरिह्र श्रौर 
बन्धन में जक्डे प्राणी के समान है। वह काल से, मनुष्य से, पद्ौसी से 
शंका करता हुआ जीता है और जीवन कै वरदान को श्रपने लिए अमि- 
शाप बना ढालता है । 

इसके भीतर हम जायेंगे तो देखेंगे कि इच्छा की मुक्ति वन्धन का 
ही दूसरा नाम है। इृच्छा तो अनन्त और असीम ठहरी, पर वाहर 
उसकी सीमा है भ्ौर उसका अन्त है। इच्छा उसी बाहर की और जाती 
है। इससे वह हमको हमारेपन से दूर ले जाठी हैं। तब हम देखते हैं 
कि वे इच्छाएँ हमारी नहीं; बल्कि हम उनके हैं । ऐसे वह हम पर 
सवारी गॉँठती और क्योंकि उन्हें कहीं-न-कहीं तो निराश होना ही है 
इससे हमें छत-विज्षत कर छोडती है। 

सच्ची मुक्ति इच्छा की मुक्ति नहीं, बल्कि इच्छा से मुक्ति है । 
निष्काम और अनासक्त पुरुष ही मुक्त-पुरुष है। वह तृप्त-काम है , 
क्योंकि जो इस समस्त कर्म-संकुल्न जगनच्चक्र का भराधारभूत प्राणकेन्द् 
आस्सा है, वह उसमें तसन्निष्ठ और तदूगत बनता है। 

में अर्थ का विरोधी नहीं। में स्वार्थ का भी विरोधी नहीं। में सब 
के अर्थ को पूर्ति चाहता हूँ । उसका नाम परमाथ है । अथ हमारा छोटा 
क्यों है ? चर क्यों न हृतना बढ़ा बनता जावे कि सब उसमें समा जाये 
वह सबसे अ्रविरोधो हो । सच पूछिएु तो गहरा स्वार्थ ऐसा ही होता है। 
परमार्थ और स्वार्थ में यदि विरोध है तो क्‍या यही न मानना चाहिए 
कि अपने स्वार्थ के बारे में हम अद्रद्शी हैं ! अपने ही 'स्व' को भर 
स्वार्थ को दम नहीं जानते हैं । 

पच्चिण से झाई विचारधारा आथिक है। पत्छिस से और अर्थ न 
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लें तो वहाँ भी सन्त हैं, साधु हैं, सद्विचार हैं। और आर्थिक विचार- 
धारा पूर्व में भी वेसी ही फेज रही है। मेरी समझ में नहीं आता कि 
केचल्ञ श्र्थ ही क्‍यों जीवन का माप-दुण्ड हो ) परमार्थ क्यो न उसझी 
जगह ले | भ्र्थ तो परमाथ का एक अंश ही है । इसलिए पारमार्थिक 
दृष्टिकोण आ्राथिक का समावेश करके ही स्वयं सफल द्वो सकता है । 
'समाजवाद' शब्द अ्रब सबका परिचित है; लेकिन उसमे भी 
मनुष्य को आर्थिक सन्दर्भ में लेकर सनन्‍्तोष क्यों मान लेना चाहिए | 
मनुष्य का भ्र्थ जैसे समाज में देखा जाता है, बेले दी अर्थ को भी 
परमार्थ में देखने का प्रयात राजनेतिक विचारक क्यो न करें ! तब 
उनकी तृप्ति सामाजिक वाद में न होगी, वे सामाजिक धर्म को ही 
चाहेगे । मुझे भी समाज के वाद यानी समाज की बात से सन्तोष नहीं 
होता | लगता है कि बात से आगे काम भी समाज का ही होना 
चाहिए । इस नीति को समाजवाद से श्रागे समाज-धर्म की ही नीति 
कहना होगा | 
अथ का विचार करें । जैन व्यापारियों की जाति है और घनाह्यता 
में पहले नहीं तो दूसरे नम्बर पर है। इससे अर्थ कि असलियत आप 
पर खुक्ी ही है। सिक्‍का ख़ढ़ खाया था पहना नहीं जाता। वह सीधे 
किसी काम में नहीं श्राता; परन्तु उसमें ताकत है कि वह चीज्ञों को 
जुटा दे। पदार्थों के विनिमय में सुभीता ज्ञाने के क्षिए वह उपजा। उस 
धन की बात करें, जो जीवन के लिए अनिवाये है तो धनत्व सिक्के में 
नहीं चीज़ में है । अब वितरण और विनिमय ऐसा कुछ विषम हो गया 
है कि सिक्का स्वयं धन वनता जा रहा है। नतीजा यह कि जो अपनी 
मेहनत से मनो नाज उगाता है, वही सुट्टी-भर भ्रन्‍्त को तरस सकता है | 
हम जो सम्पत्ति का उपाजन करते हैं, वह सम्पत्ति का बॉद-बढाव 
ही है। उस सम्पत्ति में कोई बढवारी हम से वहीं होती । क्च्मी इस 
जेथ से उस जेब में पहुँचती रद्दती है। अपनी निज की दृष्टि से नहीं, 
समूचे समाज की दृष्टि से देखें तो इस लाखो-करोडों के धनोपाजंन में 
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क्या एक पैसे का भी सच्चा उपार्जन हस करते हैं | ध्यापारी वस्तुओं 
को इृधर-से-उधर करता है। काम यह ज़रूरी है, लेकिन क्या सचमुच 
वह वस्तुओं को बनाता, बढाता या उगाता है ? जब तक उसका श्रम 
उत्पादक न दो तब तक उसका उपाजं॑न शुद्ध पारमार्थिक केसे कहा जाय ! 
ओर हम देख ही चुके कि पारमार्थिक से अनुरूल होकर ही श्र्थ में 
अथंता है, अन्यथा वह अनथ्थ भी हो सकता है। 
पक दूसरी वात की ओर भी में ध्यान दिलाऊँ | मुद्रा में यदि शक्ति 
है तो ऊिसके बल पर ? रुपये में क्या सचमुच सोलह भ्राने का मूल्य 
है? आप जानते है कि ऐस। नहीं है। उस शक्ति का ज्लोत सरकार 
है। तभी तो हर सिक्के पर उसकी समुद्र भौर बढ़े नोटों पर अफुसर 
के दस्तख़त होते हैं। यह सरकार किस पर टिकी है! उसकी शक्ति 
क्या फ़ौज-पुलिस और इनकी सहायता और संरक्षण में रहने वाले कानून 
भोर कचहरी हो नहीं हैं ! क्रौज और पुत्षिस के बल को क्‍या आप 
अहिसा कह्दगे ! इस तरह जाने-अनजाने सिक्‍कों के रूप में या सिक्कों 
के यत्न पर किया गया द्वव्योपाजन इस सरकारी द्विसा में सहभागी होता 
ही दहै। 
राजनीति से मुझे सरोकार नहीं। भ्रधिकांश वह भ्रपंच का खेल है, 
लेकिन मुझको ऐसा मालूस होता है कि अहिंसा की छुनियाद उत्पादक 
शारीरिक श्रम होना ही चाहिए, अन्यथा वह अदिसा तेजस्वी न रहकर 
दुया की तरह मुलायम और निस्तेज रह जायगी | 
धर्म हमको प्रिय है, किन्तु हमें अपनी सम्पत्ति भी प्रिय होती है। 
कहीं ऐसा तो नहीं हैं कि सम्पत्ति के रूप में ही हम अपने धर्म को प्यार 
करते हैं । तिजोरी खोत्चकर अपने हीरे, पन्ने और सोने-रूपे के आभूषण 
देखकर गद्गद हो सकते हैं कि अद्दा ! क्‍या सुन्दर हमारा यह करठा 
है, या हमारा यह हार है! इसी तरह अपने ग्रन्थों में काककर दम 
परम आनन्द पा सकते हैं कि भ्रह्य | केसा मनोहर हमारा जैन-धर्म है ! 
किन्तु ध् ऐसी चीज़ नहीं है जो आपका स्वत्व वन जाय । बह तो ऐसी 
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श्रमौध शक्ति है कि आपको जला दे । जत्ञ कर ही आदमी उजज्ता 
है। धर्म का सेवन नहीं हो सकता, धर्म में अपनी श्राहुति ही दी जा 
सकती है। 

यदि दम धर्म की महिमा चाहते हैं तो उसकी क़ीसत में भ्रपने को 
देने को तैयार होना होगा। क्रीमत बिना चुकाये जो चीज़ मिल्लेगी वह 
असली केसे दो सकती है ! आदमी के बाज़ार में चूक चलन जाय, पर 
धर्म के हाट में ऐसी भून्त भज्ञा सम्भव है ! 


गांधी-नीति 


गांधीवाद पर शुरू में ही सुके कहना होगा कि मेरे लेखे वह शब्द 
मिथ्या है। जहाँ वाद है वहाँ विचाद भी है। वाद का काम है प्रतिवाद 
को विवाद द्वारा खंडित करना भौर इस तरह अपने को चत्नाना । गांधी 
के जीवन में विवाद एकदम नहीं दै | इसलिए गांधी को वाद द्वारा ग्रहण 
करना सफल नहीं होगा । 

गांधी ने कोई सूत्रवद्ध मन्तव्य प्रचारित नहीं किया है। वैसा रेखा- 
वद् मन्तब्य दाद होता है । गांधी अपने जीवन को सत्य के प्रयोग के 
रूप में देखते हैं। सत्य के साक्षात्‌ की उसमें चेष्टा है। सत्य पा नहीं 
लिया गया है, उसके दर्शन का निरन्तर प्रयास है। उनका जीवन परी- 
ज्षण हैं। परीक्षा-फत्र आँकने का काम इतिहास का होगा, जब कि उनका 
जीवन जिया जा चुका होगा । उससे पहले उस जीवन-फत्ष को दौतने 
के लिए बाट कहाँ हैं ! कालान्तर (?०४५००८/९८) कहाँ है ! 

जो पिद्धान्त गांधी के जीवन द्वारा चरितार्थ ओर प्रत्तिद्ध हो रहा है 
वह केवल बौद्धिक नहीं है। इसलिए वह केवल्न दुद्धि-प्राह्म भी नहीं है । 
वह समूचे जीवन से सम्बन्ध रखता है। इस लिहाज्ञ से उसे श्राध्यात्मिक 
कष्ट सकते हैं। भ्रध्यात्मिक यानी धार्मिक | व्यक्तित्व का और जीवन का 
कोई पहलू उससे बचा नहीं रह सकता । क्या व्यक्तिगत, क्या सामानिक 
क्या राजनेतिक, श्रथवा अन्य ज्षेत्रों में वह एक-सा व्यापक है। वह 
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चिन्मय है, वादगत वह नहीं है । 

गांधी के जीवन की समूचो विविधता भीतरी संकल्प और विश्वास 
की निपट एकता पर कायम है| जो चिन्मय तत्त्व उनके जीवन से व्यक्त 
होता है उसमें खण्ड नहीं है। वह सहज भौर स्वभावरूप है। उसमें 
प्रतिभा की आभा नहीं है, क्‍योंकि प्रतिभा हन्द्रज द्वोवी है। उस निगु य 
भ्रद्वैत तत्त के प्रकाश में देख सकें तो उस जीवन का विस्मयकारी वेचिन्य 
दिन की धूप-जेसा धौज्ला और साफ दो आयगा । अन्यथा गाँधी एक 
पहेली है जो कभी खुल नहीं सकती | कुब्जी उसकी एक भौर एक ही 
है। वहाँ दो-पत नहीं हैं । वहाँ सब दो एक हैं । 

“सद॑ धर्मान्‌ परित्यज्य मामेक शरण ब्रज ।” समूचे भर बहुतेरे 
मतवादों के बीच मे रहकर, सबको मानकर किन्तु किसी में न घिरकर, 
गांधी ने सत्य की शरण को गद् लिया । सत्य ही ईश्वर भौर ईश्वर ही 
सत्य | इसके अतिरिक्त उनके निकट ईश्वर की सी कोई भौर साषा नहीं 
है, न सत्य की ही कोई और परिभाषा है। इस दृष्टि से गांधी की 
आस्था का आधार अविश्वासी को एकदस अगम है। पर वह आस्था 
अट्ूट, अजेय और अमोध इसी कारण है। देखा जाय तो वह भ्रति 
सुगम भी इसी कारण है । 

कहाँ से गांधी को कमे की प्रेरणा प्राप्त द्ोती है, सका बिना अलु- 
मान किये उस कर्म का अंगीकार कठिन होगा। स्रोत को जान जेने पर 
मानो वह कर्म सहज उपलब्ध द्वो जायगा। गांधों की प्रेरणा शत-प्रति- 
शत आस्तिकता में से आती है। वह सर्वथा अपने को दवेश्वर के द्वाथ में 
छोड़े हुए हैं । ऐसा करके अनायास वह भाग्य-पुरुष (ऐश  06४7759) 
हो गये हैं। जो वह चाहते हैं, होता है--क्योंकि जो द्वोने वाज्ञा है, 
उसके अ्रतिरिक्त वाह उनमे नहीं है। 

बौद्धिक रूप से प्रदृ की जाने थाली उनकी जीवन-नीति, उनकी 
समाज-नीति, उनकी राजनीति, हस आद्तिकता के आधार को तोडकर 
सममने की कोशिश करने से समझ में नहीं आ सकती । इस भाँति वह 
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एडदम विराधामास से सरी, वक्रताश्रों से वक्र भोर प्रप॑चों से छिंषट 
मालूम होगी। जंसे उसमें कोई रीढ ही नहीं है। वह नीति सावों 
अवसरवादी की नीति है। मानो वह घाधपन है। पर झुमे तो ऐसा 
मालूस दोता हे कि यह घाधपन, यह काय-क्ोशल, श्रवायात्त ही यदि 
उन्हे मिद्ध हो पाया है तो इसी कारण कि उन्होंने अपने जीवन के समूचे 
ज्ञोर से एक ओर अकेले लच्य को पकड़ लिया ह। ओर वह लच्य 
क्योकि एकद्न निगुण, निराकार, अशेय और अनन्त है; इससे वह 
किसी को बाँध नहीं सकता. खोलता ही है | उस शआादुर्श के प्रति उनका 
समरपंण सत्रार्गीण है । हललिए सहज भाव से उनका व्यवहार भी आदश 
से उज्ज्वज्ष और भ्रन्थिद्दीन हो गया है। उसमें द्विविधा ही नहीं है। 
दुनिया में चलना भी मानों उनके लिए भ्रध्यात्म का ध्यान है। नर की 
सेवा नाराबण की पूजा है। कम सुक्कोशल ही योग दे । ईश्वर भोर संसार 
में विरोध, यहाँ तक रि द्वित्व ही नहीं रह गग्रा दै। सृष्टि स्रष्टामय है 
ओर विप्ठा को भी सौना बनाया जा सकता है। थों कहिए कि सृष्टि में 
स्ष्टा, नर में नारायण, पदार्थमात्र में सत्य ठेखने की उनकी साधना में 
मे दी उतक्ी राजनीति, उनकी समाज-नीति ने वह रख जिया जो कि 
तिया। राजवीति श्राध्यात्मिक्रता से श्रनुप्राणित हुईं, स्थूल कम में 
सन्य-ज्ञान की प्रतिष्ठा हुई श्र घोर धमाप्ान से श्रेम और शान्ति के 
धानन्द को भ्रचुगण रखना बताया गया | 

सत्य ही है । भेदमात्र उसमें लय है । इस महानुभूति की लीनता 
ही सब का परम दृष्ट है । सिन्‍्तु हमारा भ्रज्ञान हमारी बाघा है। भ्रक्लान, 
यानी क्रहंकार । जिसमें हम हैं उसमे ही, अर्थात्‌ स्वयं में शून्य, भ्रपने 
को अनुभव उरते जाना हो ज्ञान पाना और जीवन की चरिताथंता पाना 
है। यही कर्तव्य, यही धर्म । 

विश्वाल ही यह भित्ति पाने पर जब व्यक्ति चलने छा श्रयात्ती होता 
है तब उल्के कम में प्राद्श सामाजिक्रता अपने-आप समा जाती दे । 
समृचा एजनेतिक ऋम न्दोलन भी इसके भीठर आरा जाता है । देश-सेवा 
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आती है| विदेशी सरकार से लडना भी आा जाता है। स्वराज्य कायम 
करना और शासन-विधान को यथावश्यक रूप में तोदना-बदुलना भी 
झा जाता है । 

पर वह कैसे ! 

. सत्य की आस्था प्राप्त कर उस ओर चल्नने का प्रयत्न करते ही 
अभ्यासी को दूसरा तत्त्व मिक्षता है अदिसा | उसे सत्य का ही प्राप्त 
पहलू कहिए । जैसे रात को चाँद का बस उजत्ञा भाग दीखता है, शेष 
पिछुला भाग उसका नहीं दिखाई देता, उसी तरह कद्दना चाहिए कि 
जो भाग सत्य का दहमोरे सम्मुख है वह झरहिलता है। वह भाग अगर 
उजला है तो किसी अपर ज्योति से ही है। लेकिन फिर भी वह प्रका- 
शोद्गम ( सत्य ) स्वयं दसारे क्षिए कुछ अज्ञात और प्रार्थनीय ही है। 
और जो पद्दलू आचरणीय रूप में सम्मुख है पही अहिंसा है। 

सत्य में दो सब हैं एक | लेकिन यहाँ इस संसार में वो घुरू-जैसे 
कोटि-कोटि आदमी अथवा अन्य जीवधारी भी दीखते हैँ । उनके अनेक 
नाम हैं, अनक वर्ग है। इश्वर मे आस्था रखूँ तो इस अनेकता के प्रति 
कैसा आचरण करूँ ९ इस अनेक में भी कोई मुझे अपना समानता है, 
कोई पराया गिनता है। कोई सभा है, दूसरा हपी है। और इस दुनिया 
के पदाथों मे भी कुछ मेरे लिए जुद्दर है, कुछ अन्य औषध है। इस 
विषमता से भरे संसार के प्रति ऐक्य-विश्वास को लेकर मे केसे वर्तन 
करूँ, यह प्रश्न द्ोता है। 

आरितक अगर ऐसे विकट अवलर पर संशय से घिरकर आस्तिकता 
को छोड़ नहीं बैठता, तो उसके लिए एक ही उत्तर है। वह उत्तर है, 
अहिला । 

जो है इंश्वर का है, इंश्वर-कृत है। मे उसका, क्लिली का, वाश नहीं 
चाह सकता । किसी की बुराई नहीं चाह सकता। किसी को झूठा नहीं 
कह सकता । घमण्ड नहीं कर सकता। आदि कत्तेन्य एकाएक ही 
आस्तिक के ऊपर भरा जाते है। 
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लेडिन कर्तव्य कुछ आरा जाय--तक सुझायेगा कि--यथार्थ भी तो 
में देखूँ । भाँख सब ओर से मूँ दी नहीं जा सकती । वह आँख दिखाती 
है कि जीव जीव को खाता है। में चलता हूँ, कौन जानता दे कि इसमें 
भी वहुत सूचम जीवों को श्रसुविधा नहीं होती, उनका नाश नहीं 
होता ! आहार बिना कया में जी सकता हूँ ! लेकिन आहार में कब हिंसा 
नहीं है! जीवन का एक भी व्यापार हिंसा के बिना सम्भव नहीं बनता 
दीखता। जीवन युद्ध दिखलाई देता है। वहाँ शान्ति नहीं है। पग-परण 
पर दुविधा है और विग्नदद है। 

तथ कहे कि कौन क्‍या कहता है। ऐसे स्थल पर आकर ईश-निष्ठा 
टूट कर ही रहेगी। ऐसे समय पागल ही इश्वर की बात कर सकता है। 
जिसकी आँखें खुली हैं भोर कुछ देख सकती हैं वह सामने के प्रत्यक्ष 
जीवन सें से साफ सार तत्त्व को पहचान लेगा कि जीव-नाश अनिवाये 
है। जीवन एक युद्ध है ओर उसमें बल की ही विजय है। वह बल जिस 
पदुति से विजयी होता, यानी जीवन-गति पाता है, उसका नाम है 
द्विसा। मज़बूत के तले सदा निरवत्न दवता आया है, और इसी तरह 
विकास होता भ्राया है। 

मेरे खयात्ञ में श्रद्धा के अभाव में तके की और बुद्धि की सचाई 
ओर चुनोती यही है। 

किल्तु समस्या भी यही है, रोग भी यही है। आ्राज जिस उल्लकन 
को सुल्षकाना है, ओर जिस उल्लकन को सुज्काने का सवात्न हर देश में 
हर काज़ में कम-क्षेत्र मे ग्रवेश करने वाले योद्धा के सामने श्रायगा, वह 
यही है कि इस कुरु-े्र में में क्या करूँ १ किसको तज, किसको वरूँ 
अनिष्ट को केसे हराऊँ ! अनिष्ट क्या है, क्या वह अमुक अथवा अमुक 
नामधारी है ! वही दे, या कि वह कुछ मेरे भीतर है । 

इतिहास के आदि से दो नीति और ढो पदुति चत्नती चली झाई 
हैं। एक वह जो अपने में नहीं, दुश्मन को कहीं बाहर देखकर जत्ञकार 
के साथ उसके नाश के ल्षिए च्नने का बढावा देती है। दूसरी, जो स्वयं 
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बी 


अपने को भी देखती है और छुरे को नहीं, उसमें विकार के कारण श्रा 
गईं हुईं छुराई को दूर करना चाहती है । ऐसा वह आत्म-संस्कार द्वारा 
करती है। आस्तिक की पढति यह दूसरी ही हो सकती है। उस भद्वा 
के बिना बहुत मुश्किल है कि पहली नीति को मानने और उसके वश 
में दो जाने से व्यक्ति बच सके । 

गाँधीजी की राजनीति हस प्रकार ध्मनीति का ही एक प्रयोग है। 
वह नीति संघर्ष की परिभाषा में बात नहीं सोचती । संघष की भाषा 
उसके लिए नितान्‍्त असंगत है। युद्ध तो भ्रिवाय॑ ही है, किन्तु वह 
धर्म-युद्ध हो । जो धर्म-माव से नहीं किया जाता वह युद्ध संकट काटता 
नहीं, संकट बढ़ाता हैे। धम साथ हो, फिर थुद्धु से मुँह मोदना नहीं 
है। इस प्रकार के युद्ध से शत्रु मित्र बनता है। नहीं तो शन्नु चाहे सिट 
ही जाय, पर वह अपने पीछे शन्नुता के बीज छोद जाता है और इस 
तरद्द शत्रुओं की संख्या गुणानुगुणित ही हो जाती है। अतः युद्ध शत्रु 
से नहीं, शन्ुता से होगा। छुराई से लडना कथ रुक सकता है जो 
बुराई को मान बैरुता है, वह सलाई का कैसा सेवक है ! इससे निरन्तर 
युद्ध, भ्विराम युद्ध । एक रण भी उस युद्ध में भ्ाँस रपकने का अवब- 
काश नहीं । किन्तु पत्रभर के लिए भी यह युद्ध वासनामूक्षक नहीं हो 
सकता । वह जीवन का और मौत का, प्रकाश-अ्रन्धकार और घर्म- 
अधम का युद है। यह खाँडे की घार पर चलना है। 

इस प्रकार गांधी-नीति को दो आधार-शिक्ञा प्राप्त हुईं !-- 

(१) ध्येय : सत्य | 

क्योंकि ध्येय और कुछ हो नहीं सकता । जिसमें ह्विधा है, हुईं है, 
जिससे कोई भ्रत्गग भी है, वह ध्येय कैसा ? जो पुक है, वह सम्पूर्ण भी 
है। बह स्वयं है, आदि-अल्त है, अनादि-झनन्त है। प्रगाढ आस्था से 
ग्रहण करो तो वही परमेश्वर । 

(२) धर्म: अहिंसा । 

क्योंकि इस ध्येय को मानने से जो व्यवहार-धर्म प्राप्त हो सकता है 
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वह भ्रहिंसा ही है । 

अ्रहिसा इसलिए कहा गया कि उस अ्ररक चित्तत्व को स्वीकार की 
परिभाषा में कहना हो नहीं पाता, नकार की परिसापा ही हाथ रह जाती 
है । उसको कोई पॉजिटिव संज्ञा टीक नहीं ढक पाती। हिसा का अभाव 
अहिसा नहीं है, वह तो उसका बाह्य रूप भर है। उस अ्रहिसा का प्राण 
प्रेम है। प्रम से और जीवन्त (पॉजिटिव) शक्ति क्‍या है? फिर भी 
पारमार्थिक भ्ौर त्नौकिक प्रेम सें श्रन्तर वॉधना कठिन हो जाता, और 
'प्रेम” शब्द में निशेध की शक्ति भी कम रहती, इसी से प्रेस न कहकर 
कहा गया, 'अहिसा! | वह हिंसा निष्क्रिय पदार्थ नहीं है | वह तेजस्वी 
और सक्रिय तत्त्व है। 

अहिसा इस प्रकार मन की समूची वृत्ति द्वारा ग्रहण की जाने वाली 
शक्ति हुईं | ऋष्टिए कि चित्त भ्हिसा में सीग रहना चाहिए । भोर सत्य 
है ही ध्येय । यहाँ कहा जा सकता है कि मात्र हन दोनों - सत्य-अहिसा- 
के सद्दारे साधारण साथा में त्लोक-कम्म के सम्बन्ध में कुछ प्रकाश नहीं 
प्राप्त होता । सत्य को मन में धार दतिया, अहिसा से भी चित्त को भिगो 
लिया । लेकिन श्रव करना क्या होगा ? तो उसके लिए है! - 

(३) कर्म : सत्याग्रह । 

सत्याग्रह मानों कस की व्यास्या है। सत्य प्राप्त नहीं है। उस उप- 
लव्बि की और तो बढते रहना है। इसी में गति ( उन्नति, प्रगति, 
विकास आदि ) की आवश्यकता समा जाती है। इसी मे वर्तव्य यानी 


करने की बात भरा जाती है। 

यहाँ प्रश्न उठ सकता है कि जब पहली स्थापना में सत्य को अ्रखंड 
भौर श्रविभाज्य कहा गया तव वहाँ अवकाश कहां रहा कि आग्रह हो 
जहाँ अग्रह दे पहाँ, इसलिए, असत्य दें । 

यह शंका अत्यन्त संगत है। और इसी क्का निराकरण करने के 
लिए शर्त छगाई गई--लविनय । जहाँ विनय भाव नहीं दे वहाँ सत्या- 


ग्रह हो ही नहीं सऊता | >विनय यानी हिसा हो उहा सत्याग्रह शब्द 
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का व्यवद्ार है तो जान अथवा भजान में छत है। व्यक्ति सदा भपूर्ण है। 
जब तक वह है, तब,तक सम्रष्टि के साथ उसका कुछ भेद भी है। फिर 
जो समष्टिगत सत्य की माँडी व्यक्ति के अन्तःकरण में श्राप होकर 
जाग उठी है, उस पर डटी रहने वाज्ी निष्ठा को कहा गया, भागह। 
ढिन्तु उस भाग्रह में सत्याग्रही अविनयी नहीं हो सकता, भौर उस 
भाभद का बोस अपने ऊपर हो ल्लेता है। उसकी (नैतिक से भ्रतिरिक्त) 
चोट दूसरे तक नहीं पहुँचने देशा । यानी सत्यापन है तो सविनय होगा। 
कहीं गहरे चक्ष में भी वहाँ अधिनय भाव नहीं हो सकता। कानून 
(सरकारी भौर ज्लौकिक) तक की अवज्ञा हो सकेगी. उसका भंग किया 
जा सकेगा, लेकिन तभी जब कि सत्य को निष्ठा के कारण हो भौर वह 
अवज्ञा स्ंधा विनश्न भौर भत्र हो । : 

गांधी-नीति के इस प्रकार ये तीन मूत्ष सिद्धान्त हुए । थों तीनों 
एक ही है। फ़िर भी कह सक्षते हैं क्ि सत्य व्यक्तिगत है, भ्रहिसा 
साम्ताज्षिक और सत्याग्रह राजनैतिक हो जाता है। 

इसके श्रागे संगठित और सामुदायिक रूप से कमे को व्यवस्था 
ओर भान्दीजन का प्रोग्राम पाने के बारे कठिनाई नहीं होगी। व्यक्ति 
किन्हीं विशेष परिस्थितियों के बीच जन्म पाता है। हन परिस्थितियों 
में गर्मित आदि-दिन से ही कुछ कतंब्य उसे मित्षता है। वह कर्तव्य 
कितना ही स्व॒तप और सेंकरा प्रतीत होता हो, लेकिन वहीं व्यक्ति की 
सिद्धि भर वद्दो उसका स्वधरम है। उसको करके मानों वह सब कुछ 
करने का द्वार पा ज्षेता है। “स्वधर्म निधन श्रेयः, परधर्मों भयावहः । 

इस भांति वतन करने से विकल्प-जाल कटता है। कहपना को 
लगाम मित्र जाती है। बुद्धि बहकती नहीं और तरह-तरद्द के स्वर्ण- 
चित्र तात्कालिक कम से बहकाकर व्यक्ति को दूर नहीं खींच जले जाते । 
त्षणोत्साह की (२००४॥४८) वृत्ति इस तरह मन्द द्वोती है और हा 
परिणाम में स्वारथजन्य स्पर्डा और आपाधापी भी कम होती है। सबको 
दवा देने और सबसे आगे बढ़े हुए दीखने की ओर मन उतना नहीं 
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लपकता और परिणाम ब्यक्त-विक्षोम भ्रौर विम्नह पेदा करने में 
नही क्षण जाता | महत्वकांक्षा की धार तब काटती नहीं । व्यक्ति कर्म- 
शाल्ली तो बनता है, दिर भी सागासागी से धच जाता है। वह मानों 
अपना स्वामी होता है। ऐसा नहीं जान पढता जेसे पीछे किसी चाहुक 
की मार पर बेबस भाव से अन्धी गति में वह भाग रहा हो | 

मुझे तो मालूम होता है कि हमारी सामाजिक और राजनेतिक 
उल्लमनों की जड़ में मुख्यता से यही आपाधापी और बढ़ा-बढ़ी की 
प्रवृत्ति है। 

ऊपर यह आन्तरिक (577|०८7४०) दृष्टिकोण की वात कही गई। 
यानी भावना-शुद्धि की बात । मुख्य भी वही है। पर प्रश्न होगा कि 
घटना की दुनिया (00]0८7८ 408) के साथ गाँधी-नीति क्या करना 
चाहती है। उसमें क्या सुधार दो, और कैसे हो ? समाज का संघटन 
क्या हो ! आवश्यकता और अधिकार का, उद्यस-आराम का, विज्ञान- 
कला का, शासन का और न्‍्याय का परस्पर सम्पर्क और विभाजन क्‍या 
हो ! भ्रम और पँजी केसे निपटें ! इत्यादि । 

तो प्रश्न-कर्ता को पहले तो यह कहना आवश्यक है कि सारे प्रश्न 
आज अभी हत्व हो जायँगे वो काल भी ञ्आाज ही समाप्त द्वो जायगा | 
इससे प्रश्नों को छेकर एक घटाटोप से अपने को घेर केने भोर हतबुद्धि 
होने की आवश्यकता नहीं । फिर उनका लव कागज़ पर और बुद्धि में 
ही हो जाने वाला नहीं है। सब सवाक्षों का दज्न बताने वाली मोटी 
किताब मुझे उन सवात्नों से छुटकारा नहीं देगी । इससे विचार-धाराधों 
(0०0०६7०5) से काम नहीं पल्चेगा। जो प्रश्न हैं उनमें तो अपनी 
सभूची कर्म को लगन से ज्ञग जाना है। ऐसे ही वे शनेः-शर्े. निएटते 
जायेंगे । नहीं तो किनारे पर बैठकर उनका समाधान मालूम कर छेने 
से कर्म की प्रेरणा चुक जाण्गी और भ्न् में मालूम होगा कि वह सन 
द्वारा मान लिया गया समाधान समाधान न था, फरेव था, और ज़रा 
बोऊ पढते ही वह तो उढ गया और हमे कोरा-का-लोरा वहीं का-वहों 
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छोड गया है। अर्थात्‌ उन प्रश्नों पर बहसा-बहसी और लिखा-पढ़ी की 
अपने आप मे ज़रूरत नही है। डन में जुट जाना पहली बात है। 

गांधी-चीति है कि समस्या को बौद्धिक कहकर केवज्ञ बुद्धि-क्रीढा 
से उसे खोलने की आशा थ करो। ऐसे बह उल्लकेगी ही। समस्या 
जीवन की है, इससे पूरे जोवन-बत्न के साथ उससे जूको । ह। कांय- 
पद्धति पर बढते ही पहला सिद्धान्त-सूत्र जो हाथ ज्ञगता है वह है 
'स्वदेशी! | 

'स्वदेशो' द्वारा व्यक्तिगत क्रम में सामाजिक उपयोगिता पहली शर्त 
के तौर पर माँगी जाती है। इस शर्त का अथ है कि हमारे काम से 
आस-पास के लोगों को ज्ञाम पहुँचे । आदान-प्रदान बढ़े, सहानुभूति 
बिकसे, और पढौसीपन पनपे । पास-पढौसपन (प८ह8॥00णा)- 
7688 ) स्वदेशी को जान है। मेरा देश बह जहाँ में रहता हैँ। इस 
भाँति सबसे पहले मेरा घर भर मेरा गाँव मेरा देश है। उत्तरोत्तर वह 
बढकर ज्िक्षा, प्रान्त, राष्ट्र और विश्व तक पहुँच सकता है, भूगोत्न के 
नदशे का देश भ्रन्तिम देश नहीं है। मेरे घर को इन्कार कर बगर कुछ 
नहीं रहता, उसी तरह नगर प्रान्त जो इन्कार कर राष्ट्र कुछ नहीं रहता । 
उधर दूसरी और नागरिक हित से विरोधी बनकर परिवारिक स्वार्थ तो 
निषिद्ध बनता ही है। 

स्वदेशी से यही भाव है | उसमे भाव है कि में पढोसी से दृद्द नहीं 
और अधिकाधिक हममे हितैक्य बढ़े । दूसरा उसमे भाव है, सर्वोदय । 
एक जगह जाकर शरीर भी आत्मा के द्षिए विदेशी हो सकता है । 

समाजवादी अथवा अन्य वस्तुवादी समाज-नीतियाँ इसी जगह भूल 
कर जातीं हैं। वे समाज को सम्दालने में उसी की इकाई को भूल जाती 
हैं। उनमे योजनाओं की विशद॒ता रहती है, पर भूल में 'रिण870०ण- 
!7688 के तख़््त पर ज्ञोर नहीं रहता। सामाजिकता वही सच्ची जो 
पढौसी के प्रेम से झारम्भ होती है। इस तत्व को ध्यान में रखे तो बे 
पेमाने पर चलने वात्या थान्त्रिक उद्योगदाद गिर जायगा | जहाँ बढ़े कत् 
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कारखाने हुए वहाँ जन-पढ़ दो भागों मे बेंटने लगता है। वे दोनो एक 
दूसरे को ग़रजू की भाववा से पकदते और अविश्वास से देखते है। वे 
परस्पर सहाय बने रहने के लिए एक दूसरे की आँख वचाते और मिथ्या- 
चार करते हैं। मित्र-मालिक मजूदूरों की क्रॉंपडियों को यथाशक्ति अपने 
से दूर रखता है और अपनी कोठी पर चौकीदारों का दुत्न बेठाता है, 
जिससे ख़ुद दुष्प्राप्प और सुरक्षित रहे । उधर मजदूरों की आँख में 
मालिक भौर माल्षिक का बँंगजा काँटा बने रहते हैं । 
इस प्रकार के विक्ृत और सत्तिन मानवीय सम्बन्ध तभी असस्भव 
बन सकेंगे जब समाज की पुनरंचना पढ़ोसपन के सिद्धान्त के आधार पर 
होगी। चह आधार स्वार्थ-शोध नहीं है। वस्तुबादी भोतिक ()(शंध- 
/800) नोतियाँ अ्रन्ततः यही पहुँचती हैं कि व्यक्ति सवा के आधार 
पर चलता और चत्न सकता है। 
स्वदेशी छिद्धान्त में से जो उद्योग का कार्यक्रम प्राप्त होता है उसमें 
मानव-सस्वन्धों के अस्वच्छु होने का खटका कम रहता है। उसमें उत्पा- 
दुन केन्द्रित नहीं होगा, और खपत के लिए मध्यम वर्ग के बढने और 
फूलने की गु'जाइश कम रद्देगी । मानव-श्रम का मूल्य बढेगा और अजु- 
प्पादक चतुराई का सूल््य घटेगा। महाजन, श्रमी और ग्राहक सब आस- 
पास मिल्ले-जुले रहने के कारण समाज में वेषम्य न होगा ओर शोषण- 
बृत्ति को गव॑-स्फीत होने का अवकाश कमर प्राप्त होगा । 
इस भाँति चरखा, आमोद्योग, मादक-ह्रव्य निषेध ओर हरिजन 
(दज्नित)-सेवा यह चतुर्विध कार्यक्रम हिन्दुस्तान की हालत को देखते 
हुए भन्तःशुद्धि और सामाजिक उपयोगिता दोनों अन्‍्तों को मिल्लने 
वाल्ली गांधी-नीति के स्वदेशी सिद्धान्त से स्वयमेव प्राप्त होती है। यह 
शक्ति संचय और ऐक्य-विस्तार का कार्यक्रम है। शक्ति और अवसर 
प्राप्त होने पर फिर सत्याग्रह (07०0: 80007) द्वारा राजनैतिक विधान 
में परिवतेव लाने और उसे ल्लोक-कल्याण की ओर मोइने की वात विशेष 
दुस्साध्य नहीं रहती । 
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यहाँ ध्यान रखना चाहिए कि स्वदेशी का आरम्भ राष्ट्रनभावना से 
नहीं होता । इसलिए उसका अन्त भी राष्ट्र-आवना पर नहीं है। राष्ट्र 
भावना मध्य में झा जाय तो भत्ते आ जाय । स्वदेशी को भौगोलिक राष्र 
के अथ में क्ेने से गहूबड उपस्थित हो सकती है। इससे 'देशी' पूँली- 
वाद को बढ़ावा मिलता है। और उस राह तो एक दिच 986 080॥- 
(0॥87॥ में उत्तर आना होगा। उसके श्रथ होंगे, एक-तन्त्रीय शासन। 
यांत्रिक उद्योगाश्चित समाजवाद का यही परिणाम आने वाला है। यानी 
पैसा समाजवाद एक-तम्न्रवाद (फासिज्म) आदि को बुत्ञाकर ही रहेगा। 
गांधी-नीति का स्वदेशी सिद्धान्त, अतः हिन्दुस्तानी मिल्ों को नहीं, 
घरेलू चरखों को चाहता है। 

संक्षेप में गांधी-नीति इस स्थापना ले आरम्भ होती है कि जीवास्मा 
सर्वात्मा का ही खंड है। इससे व्यक्ति का ध्येय समस्त से एकाकार 
होना है। उसकी इस यात्रा में ही समाज ओर विश्व के साथ सामल्‍्जर्य 
की बात आती है। वह जितना उत्तरोत्तर इन व्यापक सत्ताशों से एकात्म 
द्वोता चत्ना जावे उतना अपनी भोर संसार की बन्धन-मुक्ति में योगदान 
करता है। इस यात्रा के यान्नी के जीवन-कर्म का राजनीति एक पहलू 
हैं। आवश्यक है, पर वह पहलू भर है। वह राजनीति कम में युद्ध-रूप 
हो, पर भ्रपनों प्रकृति में डसे धर्म-मयो ओर शान्ति-लक्षी दी होता 
चाहिए । 

उस यात्रा का मार्ग तो अपरिचित ही है। फिर भी भरद्धा थान्नी का 
सद्दारा है। भीतरी अरद्धा का स्थिर धीमा आज्ोक उसे मार्ग से ढिगने न 
देगा । उस राही को तो एक कदम बस काफ़ी है। वह चक्ते, फिर अगला 
सूझा ही रखा है। मुख्य धात चलना है। राद्द चत्नने से ही खुलेगी। 
इस प्रकार इस' यात्ना में प्रत्येक क़रुस ही एक लाध्य है। यहाँ साधन 
स्वयं लाध्य का अंग है। साधन साध्य से कहाँ मिन्‍न द्वो सकता है। 
इससे जिसे लम्बा चकना है, लम्बी वातों का उसके त्षिए अवसर नहीं 
है। वह तो चला चत्षे, बल चला चलते । 
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व्यवहार का कोई भी कर्म॑ धर्म से बाहर नहीं है। सब में धर्म का 
श्वास चाहिए । उसी दृष्टिकोण से जीवन की समस्याओं को भदरण करने 
से समुचित ससाधाव का त्ञाभ होगा। अन्यथा नहीं। सबके मन सें 
एक जोत है। उसे जगाये रखना है। फ़िर उस लो में जीवन को लगाए 
घत्ने चलना है। चल्ले चलना, चले चत्नना | जो होगा ठीक होगा । राह 
का भ्रन्त नाप राही, तुमे तो चलना है। 


मूल्यांकन 

हम विशेषयों द्वारा वस्तुओं को एक-दूसरे से विशिष्ट करके पहचानने 
के आदी हैं । यद्द थच्दा है, यह बुरा है; यह छोटा है, वह बडा है। 
इस तरद्द उनमें निस्वत पैदा करके हमारी समझ चलना करती है। हम 
प्वीज़ों को क़रौमेतें देते दें, किसी को कम, किसी को ज्यादा | किसी को 
एक तरह की कीमत, दूसरी को दूसरे तरह की कीमत । उन्हीं कीमतों 
को ओढ़कर वे चीज़ें हमारे पहचानने में और काम भे आती दें। 

लेकिन फ़ीमतें हमारी दी हुईं होती हैं न ! भर दस स्थिर नहीं हैं, 
गविशीज्ञ हैं। इससे क्षीमतें भी अचक्ष नहीं हैं। उनमें अन्तर भ्ाता 
रहता दे । 

उन क्रीमतों में तरतमता रखने के लिप कुछ इकाई की ज़रूरत हुआ 
करती दै। एक पेमाना चाहिए, जिस पर छोठा-द्ोटा भर वढा-बढा 
उतर सके । बेसा कोई दोनों पर लागू होने वाला पैसाना नहोंतो 
हमारे विशेषण व्यर्थ दो जाय॑ और उनसे दमे कुछ भी सदापता न 
मिल्ले । 

लेकिन विशेषताएँ तरह-तरह की हैं। कपड़े को जैसे हम गज से 
नापते हैं, दूध को बैसे नहीं नाप सकते | उसे तौत्ना होता है। भोर 
दुःख-सुस को हम न सेर-छुटाँकों और न गज़-हंच में नाप सकते हैं। 
उसका निर्णय और वरीक़े से दोता है , 


१०१ 
आई 
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इस तरह भिन्न वस्तुओं को एक-दूसरे की भ्पेज्षा में देखने और 
समझते के मिन्‍त सान हमने कायम किए हैं। दूध को कपड़े के मुकाविल्े 
में देखने की आवश्यकता साधारणतः हमे नहीं होती । उनकी श्रतः 
विविध श्रेणियाँ हम मान लेते हैं | 

फिर भी जब ऐसी आवश्यकता उपस्थित हो जाती है, तो दोनों 
को एक त्ञ पर लाने के लिए हमने पेसे का मान बना लिया है। सेर 
भर दूध दो आने का है और उधर दो शआवे में आधा गज़ कपड़ा आता 
है, तो दम मान ज्षेते हैं कि दोनों वरावर हैं। न दूध ज्यादा है, व कपढ़ा 
ज्यादा है | 

यह प्रयोग व्यवह्वार में बहुत काम आता है। ध्यवद्ार नाम अदु ल्ञ- 
बदल का है। देन-लेन के आधार पर दुनिया चत्ती है। और वस्तुओं 
में तरतमता स्थापित करने के ज्ञिए हम कोई सामान्य नियम या उपा- 
दान सरोज ज्षेते हैं तो उससे व्यवहार में सुगमता हो जाती है। ऐसे 
सौदा सहज बनता है और मंझट कम होती है । 

ध्यान रद्दे कि जो नियम बस्तुओं को अम्रुक शोर मिन्‍न मूह्य प्रदान 
करता है, वह अपने तज्ञ पर उनका एकीकरण भी करता है। पेसे के 
श्रागे क्रीमत के त्िह्दाज्ञ से दूध का दूधपन और कपड़े का कपड़ापन गौण 
हो झ्ाता है; दोनों एक तज्ञ पर भा जाते हैं भौर मुख्य प्रश्न यह हो 
रहता है कि पैसे के माप में कौन कम-अ्रधिक है| 

पर ब्यवहार का काम जितने से चत्न जाता है, विज्ञान का काम 
उतने से नहीं चलता । आज का विज्ञान कल के व्यवहार का आधार दै। 
इसलिए विज्ञान व्यवहार के प्रचल्षित मूल्यों से आगे जाता है। उसे 
और भी गहरे एकीकरण की आवश्यकता है। वह ताप्कालिक व्यवहार 
से आगे देखने को वाध्य है, क्योंकि सौदा नहीं; दृष्टि की स्पष्टता भर 
विस्तृति उसका क्दय है। हमलिए विज्ञान व्यवद्वारिक मूक्यों को अलग- 
अलग थामने वाले उस भुत्त नियम को भी पाना चाहता है जो सब 
थ्नेकता को एक में दाल दे । 
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, सोना सोना है, पीतल्ल पीतत्न है। ज्ञेकिन विज्ञान यह मानकर शुप 
नही' है । उसे तो सोने के सोनेपन और पीतज्ञ के पीतलपन में राग-हेष 
नहीं है। उसे- कोई उनके तात्कालिक सुल्य-मेद में आसक्ति नहीं है। इस- 
लिए सोना और पीतत्ञ दोनों उसकी निगाह में एक-से हैं और उक्षकी 
लगन का लक्ष्य दद् तत्त्व है जिसकी श्रपैज्ञा में दोनों में दो-पम नहीं 
रहता | सोने को वह अशु-परमाणु बनाकर देखेगा ? जहाँ उसकी स्वर्णता 
नही टिक सकेगी, और पीतत्न को भी उसी अशुरूप में वह देखेगा। 
अग़ु न पीतत्ष है, न सोना है । 

इससे आवश्यकता है कि हम व्यवहार में जिन विशेषणों को लेकर 
काम चलाते हैं, उनकी असलियत समझने के लिए उस श्रविशेष्य को 
ध्यान मे लाने की भ्रोर बढें जो उन विशेषणों को थामता है। मूल्य-मेद 
को जानने के ्विए उस अमूल्य को जान जो मल्यातीत होने के कारण 
ही सब मूल्यों को सम्भव बनाता है। इस विषय में पदार्थ-विज्ञान की 
गति भी उसी दिशा में है, जो मानव-श्ान की प्रगति की दिशा है। 
विज्ञान उस सूच्रम को चाहता है, जो पदार्थ के पदार्थत्व की इकाई दै। 
मानवज्ञान भी उस इकाई की साधना में क्ञीन है, जो हमारी अ्रनेकता के 
मूत्ञ में है । 
हम यहाँ उस निगाह से उन विशेषणों की छान-बीन करना चाहते 
हैं, जो मानव को मानव से अज्ञग और विशिष्ट करने के काम मे आते हैं। 
तरह-तरह के शब्दों ले दम आदमियों में मेद्‌ चीन्द्रते हैं। कुछ 
विशेषण उनमें सामाजिक हैं और परिस्थिति से सम्बन्ध रखते हैं : जैसे 
अमीर भौर ग़रोब, ब्राह्मण भर शूद्ध आदि ऐसे ( सामाजिक ) स्थिति- 
थोतक शब्दों पर हमसे इस समय नहीं अटकना है। भाव-वाचक विशेषयों 
से ही हमें प्रयोजन दै । 
आशय यह नहीं है कि सामाजिक का प्रभाव भावात्मक संक्षाओं पर 
नहीं है। न-न, सो तो ख़ब है। शूद्ध वेला होने के कारण ही बुरा कहा 
जातहा है न, और बाह्यण उसी कारण पविन्न ? और अमोर के सब दोष 
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गुण हैं और ग़रीब की सबने छुराई की'है ! लेकिन वह तो विक्ृति है 
हम उधर से हटकर कुछ असंलग्न निगाह से देखने-सममने का प्रयास 
करना चाहते हैं । 
कहते हैं कि यह बहुत नेक आदमी है, ओर वह बहुत बुरा 
आदमी दे ! | 

दृसी तरह : अमुक्क पुरुष सभ्य है, दूसरा अशिष्ट है। 

और : उस व्यक्ति में शक्ति है, दूसरा पोच है, उसमें व्यक्तित्व 
नहीं हैं। 

ऊपर ये तीन कोटि के विशेषण दिये गए। पर असल में वे साथ- 
साथ चलते नहीं दीखते । वे आपस में कभी, बल्कि अक्सर, आर-पार 
होकर काम करते प्रतीत होते हैं । 

कहने में श्राता है कि वह आदसी वहा भत्ता है, केसा गऊ है। 
लेकिन उसे ही गिनती के वक्त गिनती में हम नहीं त्ञाते | भ्रवसर द्ोने 
पर कहते हैं कि अँद, वह कोई भ्रादमी-में-आदमी है, विचारा भत्रा है ; 
लेकिन कुछ है नही । दूसरी ओर जिसे छुरा मानते हैं, सोक़ा पढ़ने पर 
भत्रे आदमी से भी अधिक उसका झय्राज्ञ हमें रखना होता है। कहते 
हैं कि वह शख्स है बदमाश; लेकिन भाई है ज़वरद॒स्त | उसे शुमार में 
लाये बिना हम नहीं रह सकते । 

अष्दछा--और--बुरा और दीन--ओऔर--समर्थ, विशेषणों की ये 
दो जोडढियाँ आपस में आर-पार हो जाती हैं, परस्परापेत्ता उन्हे नहीं 
है। बुरा आदुमी समर्थ हो सकता है और भत्ञा श्रादमी दीन । एक 
लिहान से यदि भला आदमी स्पृदृणीय समझा जाता है, ख़ास तौर से 
वात या विचार करते वक्त; तब दूसरी दृष्टि से समर्थ आदमी ही गणनीय 
होता है, ख़ास तौर से जब किसी काम के मामले की वात हो | 

लेकिन संज्ञाएँ हैं जो हन नित्य-प्रति के विशेषणों को उह्लंघन करके 
इतिहास में टिकती हैं। वह कुछ भिन्न हैं। ऐतिहासिक पुरुषों के 
मूल्यांकन के लिए रोज़ के विशेषण काम नहीं आते । इतिहास के विशिष्ट 
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पुरुषों को कद्दना होता है: मद्रापुरुष । 

महापुरुष भला हो सकता है ओर बुरा भी हो सकता है; शिष्ट हो 
सकता है और भ्रसभ्य भी हो सकता है; चतुर द्वो सकता है और 
अकुशल भी हो सकता है। असन्ञमें वह इन विशेषणों से ढका रहने योग्य 
नहीं होता । वह स्वय॑ द्वोता है झोर इन विशेषणों को अपनी चिन्ता 
रखने की छुट्टी दिये रहता है। । 

हम यहाँ उसी तत्त्व को समझना चाहते हैं, जो विशेषयणों के ह्वित्व 
से गहरे में है, उनसे अतीत है, ओर जो बदलते हुए हवाट-बाट के मूल्यों 
के बीच स्थायी होकर विराजमान है। जो सापेदय नहीं है और बस 
रवयंभव होकर सम्भव है । 

बुरे मनुष्य को जानने के लिए हमें अच्छे को पाने की ज़रूरत है | 
कोई बुराई अपने में नहीं टिक सकती । बुराई प्रतिक्रिया है। इसलिए 
ऐसे हन्द्वात्मक विशेषण किसी कदर कृत्रिम विशेषण हैं। उनमें रुचि 
और श्ररुचि प्रक८ होती है। वे वेज्ञानिक नहीं हैं। और यथार्थता को 
पकदने में मददगार बहुत कम द्वो सफते हैं । 

नीम का पेड छुरा है; क्योंकि नीस का पत्ता हमें कटवा ्गता है। 
वह्दी नीम का पेड़ अच्छा है, क्योंकि अमुक वेश्च ने बता दिया है कि 
उसके पत्ते पित्त को फ़ायदा पहुँचाएँगे। तो थह प्रयोजनाश्रित विशेषण 
विशेष दूर हमें न पहुँचा सकेगे। व्यवद्दार में वे जितने उपयोगी हो 
सकते है, व्यवहार से अलग होकर उनका उपयोग उतना ही मन्द हो 
जाता है। 

इसलिए यह तो मानकर चलना चाहिए कि श्रच्छा-बुरा कोई नहीं 
है। क्‍योंकि हमें साम्य-पूर्वक सबके प्रति प्रोति की वृत्ति रखनी है। 
मानव-सत्य के सम्बन्ध में इसो ध्वत्ति-पूवंक चलने से हम कुछ पा सकेंगे। 
अन्यथा हम कहीं भी नहीं पहुँच सकेंगे, शब्द-व्यूह में मिरा चकराना 
दी हाथ रद्द जायगा। 

यहाँ आसानी के लिए इतिहास की जगह (क्योंकि हृतिहास परोक्ष 
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है) पास के उद्यान को ले लीजिए | 

उस उद्यान सें विशाज्ष एक बढ़ का पेढ है, जिसमें दँचाई विशेष 
नहीं है, पर विस्तार ख़ब है। वह ऐसा धवा है ऐसा छ्वायादार, कि 
शत-सहस्र जन उसके तले विश्राम पा सकते हूँ । पुराना ख़ब, जठाएँ बहुत; 
और तना उसका हतना बृहदाकार है कि क्‍या पृछ्धिए । 

उसे अच्छा या बुरा, सुन्दर या भ्रसुन्द्र, जो जिसे भागे कह के । 
पर हमें और बात कहनी है। वह भ्रच्छी-बुरी नहीं है, सुन्दर-असुन्दर 
नहीं है। वह यह है कि पेढ़ जितना और जो हमारी श्ँखों को दीखता 
है, वह उतना और वही नहीं है। उसकी समूची इयत्ता मन में बेठाने 
के लिए कुछ उसको भी ध्यान से लेना होगा; जो स्वयं तो अच्शय है, 
फिर भी जो उसके दृश्य-भांग को थामे हुए है। यानी उसको जडों को 
भी सममना श्रौर द्विसाव से लेना होगा। 

में कहना चाहता हूँ कि जिसने अपने भीतर के जितने अधिक भाग 
को बाहर जितने भ्रधिक भ्रंश से मित्रा दिया है, भौर ऐसा ही मेत्न 
जिसके द्वारा जितना अधिक व्यक्त हुआ है, वद्द उतना ही मननीय और 
माननीय है। 

पेड का बीज पढा। धरती के संयोग से रल पीकर उसने श्रपने दत्तो 
को फटने दिया । किहला उगा। ऊपर की हवा उसने ज्ञी और धूप 
सेंकी | नीचे धरती में से भी उसने अपना पोषण खींचा । किह्ला बढ- 
कर पौधा हुआ । पौधा दरझत। वह बीज इस बीच कहाँ गया ? पर वह 
तो कब का भुक्त हो चुका । किरल्ना जब फूट चत्ना कि बीज ने तभी कृता- 
थंता पा छी। जिस घरती में मुँह गाढकर उसने वास किया था, वहाँ 
अब दूर-दूर तक गठरी उसके वंश की जढें फेल गई हैं। जितनी गद्दरी 
और घन्ती मीतर जहें हैं, उतना ही चिशद और विस्तृत बाहर फेलता 
हुआ उसका आकार है। अतः बृत्च की सम्पूर्णता जडों के श्रभाव में नहीं 
समझ में आयगी । 

श्रमुक दृच्च बढ़ा है, पर्योकि धरती में चोटी तक वह इतना ढँचा 
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नपता है; यह कथन अशुद्ध नहीं है। पर यद्द कथन काफ़ी प्रयोजन- 
परिमित भौर स्थूल है। कहीं ऐसा न समझ लिया जाय कि कोई एक- 
दम धरती से उठकर उतना ऊँचा खा हो सकेगा या कि ढँचाई इस 
दीखने पाली धरती से द्वी आरम्भ होती है। नहीं, नहीं | दीखने को 
जढें नहीं दीख॒तीं; क्ेकिन ऊँचे दीखने के लिए नीचे की जहूँ बहुत 
आवश्यक है। 

इस नीचे की निचाई ओर ऊपर की ऊँचाई को जो अपने-पन से 
एक में मिलाये रखता है, थह उतना द्वी महत्त्व सम्पादन करता है। 
'उपर'-बीचे' तो हमारो संज्ञाएँ मात्र हैं। पातात्ञ में समाये दरझ्त की 
जढ़ का छोर ओर उसके चरम शोष॑ का ओर, असल्न में तो दोनों एक 
ही हैं। वृद्ध की जड आस-पास से वह रस खींचकर ऊपर भेज देठी है 
और उस वृद्ध का मुकुट मौर अतरंग से उसी ऊध्वेंगामी रस का कृतज्ञ 
है। और सूरय-द्शन पर अपने हष का सम्बाद नीचे पहुँचाता रहता है। 


सर 


| 
। 
झ हड। ब्‌ 
| 
| 
हृ 


साथ के चित्र में 'अ-ब' रेखा से ऊपर का भाग दीखता है और 

उतने ही को हम वृत्त कहते हैं। क्षेकिन स्पष्ट है कि स-उ रेखा की अपनी 

कोई सत्ता नहीं है। स-द्‌ यह तमाम एुक रीढ है, एक सत्ता है। और 

उ बिन्दु से व्यक्त और अव्यक्त का सन्धि-बिन्दु ही है। वह स्वयं मे 

कोई आदि अथवा भ्रन्‍्त नहीं है। मात्र अ उ व हमारे व्यवहार का 

धरातल्ञ है। इस दृष्टि से उ स को दम बृत्त की ऊँचाई कद्दे तो कह 
। 
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सक्षते हैं। झन्यथा तो उ दिन्दु ययाथ॑ता में कहीं है नहीं निर्दिष्ट 
ओर झनिवाय रस्-प्रवाह के द्वारा स जोर द झापस में ऋमिद् साद से 
एक्र हें। जो स की प्रकृति है, वही द की प्रकृति हे, द की अनुभूति स 
को अनुनूति होती है। उदिन्दु स द के सध्य विसाजक बिन्दु किसी 
भो भाँति नहीं ह। स रू की एकता अविनक्त और अखरढ है। 

इससे यह कहा जा सकता दे कि उ सकी उडेंचाई कोड द की 
निचाई सेभाल रही है। नहीं तो, उ द के झमाद से उ स का कोई आर्य 
ही नहीं रहता । निचाई से दृतकर ऊँचाई कोई चीज़ नहीं होती । 

असल में स और द दिन्दुओं के सध्य जितनी जीवित और दनिष्ठ 
एकता है, उतना ही उस दरखझ्त को मज़बूत कहता चाहिए । 

स्पष्ट है कि वर्दनशीज्ष बृक्त में द्‌ भौर स दिन्‍्दु स्थायी नहीं हैं। 
द्‌ ौर गहरा जायगा, स और रूँँचा चटेगा, और दोनों दूर हतते रहकर 
एक ओर अभिन्न बने रहेगे। इसी के परिणाम से दृक्त बढ़े-से-वड्ा होता 
जायगा । वह उस समय तक बढ़ता जायगा, जहाँ तक कि स और द्‌ 
में अमेद सम्भन्ध कायम रह सकेगा। जिस हद से झागे बटने पर स 
झौर द की परस्परोन्मुखता झौर एकता टिक नहीं सकेगी. इक के 
विह्ञास की भी वही हुढ होगी । 

मनुष्प के सम्बन्ध में सी यही समझना चाहिए । जो हनारी झाँलों 

के सम्पुत्॒ ऊँचा उठा हुआ मालूम होता है. उसका अपने झन्दुर उतना 
ही गहरा होना लाज़्मी है। गहराई में मज्ञदूती है. ठो उसका बहुप्पन 
भी स्थाग्री है। नहीं ठो छिसी प्रकार क्ा वड्प्पन प्रष्बल नो सम्भव 
नहीं है; हो नी, तो वह कृत्रिम है, टिकाऊ नहीं है। 

मानवी महत्ता इसलिए वह व्याप्तिशौल एकता है, जो व्यक्ति झपने 
व्यक्त और अ््पक्त में साधना हारा सम्भव बनाता है। 

अब से दृषहिय की ओर, श््यक्त हं; उत्तर नें व्यक्त 
व्यक्तान्यक का भेद हमारी परिमिति के क्रण ६। स 3, 5 द ययाधर 
में एक ह। इससे हर बड़े ग्राइमी के क्षिए, अनिवार्य है कि वह ँचे 
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चढने के लिए अपने अन्दर की निचाई का त्याग न करे (जो कि हो 
भी नहीं लक्ृता ) बल्कि उसको ऊँचाईं के साथ एक-घारागत करे | 
इसी बात को दूसरी भाषा से सुबोध करके सममे ! 

हमारे अन्दर तरह-तरह की भावनाएँ हैं, तरह-तरह की वृत्तियाँ 
हैं। उनको हमने 'सु” और “कु” में बाँटा है। कुछ गुण हमारे लिए 
दुगुण हैं, कुछ अन्य स्प्ठृदणीय गुण हैं। क्रोध बुरा है, प्रह्मचय अच्छा 
है भादि । 

(कु! को हम सिटाना चाहते हैं, 'सु! को सफल करना चाहते हैं। 
क्षेकिव जब तक 'सु! और 'कु! को एकान्त रूप में परस्पर विज्ञम भौर 
विरोधी समझा जायगा, तब तक अभीष्ट सिद्धि नहीं होगी। 'सु' और 
'छ? विशेषयों द्वारा विशेष्य जो तत्त्व है, चह तो एक हो है। विशेषण 
प्रयोग-मेद से हैं। चैतन्य चेतन्य है। जैसे विद्युत्‌ विद्युत्‌ है। हुष्प्रयोग 
से जेसे बिजली घातक हो सकती है, बेसे दी दुरुपयुक्त चेतन-शक्ति 
अपराध-मूलक हो जाती है। लेकिन पाप में भ्रयवा पुण्य में व्याप्त आादि- 
शक्ति तो एक ही है | चद्द स्वयं न पाप है, न पुण्य है। 

मेरे ख़याल में पाप और पुण्य के ओर और छोर में जो सम-भाव 
से एक-चित्‌-स्ा प्रवाहित हो रही है, जो जितना उसके साथ सहज 
रूप से एकात्म होता है, वह उतना हो साथंक सफ्न ओर पिराट 
होता है । 

व्यक्तित्व में से खुर्वकर झोर छीज्ञकर तो कुछ निकाक्षा नहीं जा 
सकता । कुचलकर कुछ मिटाया भी नहीं जा सकता। सत्‌ असत्‌ नहीं 
हो सकता । जो इसी प्रयास में लगे है, वे अलाध्य की साधना के पीछे 
हैं। वे चेतन को जढ बनाना चाहते हैं, जेसे कि यह सम्भव भो हो | 
जब दम जढ़ समझे जाने चाले पदार्थों में नित्यप्रति उस शक्ति का प्राहु- 
भाव देख रद्दे हैं जो चित है, अर्थात्‌ जब जड कुछ रहता ही नहीं जा 
रहा है स्वयं चेतन-स्वरूप हो रहा है, तथ कोई अपने को जढ बना 
सकेगा, इसकी सम्भावना ही समाप्त हो जानी चाहिए । 
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इससे जो करना है वह यह, कि असत्‌ को ही हम असत्‌ जान ले । 
और भ्रसत्‌ है ट्वित्व। अगर हम समूचे व्यक्तित्व में एकता ले भाएँ, 
वो इसके अतिरिक्त भर कुछु नहीं चाहिए। इसमें 'कु! स्वयंम्रेव 'सु' 
बन रहेगा । 

जो हम में से वढा बना, जाने-अनजाने उस्तने-अपने भीतर वही 
एकता की साधना की । “एक निष्ठा को उसने पकढ़ा भ्रोर अपने भीतर 
के सब गुणों का समरपेण उस निष्ठा के प्रति कर दिया । 

जो अपने अंग काटता है, वह उस कारण कुछ दीन ही बनता है । 
विराट पुरुष, पूर्ण पुरुष, व्यक्तित्व के काट-छाँट के मार्ग से नहीं बना 
करता । ऐसे तो मानव महान्‌ नहीं, वनावटी बन कर रह जाता है। 
उसमें कोगे निकक्ष आधे हैं और पूर्ण की अनिबंचनीय सुधराई तो पास 
नहीं फटकने पाती । 

कौपला अपने को खुरचकर और काठकर आग कभी वन सका है ! 
अपने भीतर सुल्ग जगा ले तो उसकी समूची-की-समूची काली देह 
दुमक कर सुख हो आठी दे । दै तो थद्दी उपाय, नहीं तो कोयले के 
लिए अपने काल्षेपन से छुटकारे का कोई उपाय नहीं है। अस्त में तो 
उसकी यह सघमकऊ ही भूल है कि वह काला हैं। जब तक वह यह सम- 
ऋता है, काक्षिसा से उसका छुटकारा असम्भव है। पर वह थह्द म्यों 
नहीं जान ले कि वह कालापन ही उजल्ापन है, अगर बस कहीं आग को 
चिनगारी वह अपने भीतर बेठा ले ! 

इतिहास के मान्य पुरुष अगर ऊँचे थे, और बह्े थे, तो निश्चित 
रूप में इसलिए नहीं कि उन्होंने अपने नीचे की निचाई को काटकर 
अलहदा कर दिया था। देह को काट-फेंककर कोई स्वर्ग के दर्शन नहीं 
कर सकता । उन लोगों ने सी कुछ श्रपने में से काटकर नहीं फेंक दिया। 
ऐसा करके ऊँचाई नहीं हाथ आ सकती, उपं॑गता ही गछ्ले पड सकती 
है। भ्रव्यक्त को दवाकर व्यक्त उभरता नहीं है; दल्कि वह भी ऐसे 
निस्तेज बनता है। जो तेज्ोमय वन सके उन्होंने अपने निम्न को अपने 
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ही उच्च की सेवा में नियोजित कर लिया, निम्न का उच्च के, और ठन्च 
का निम्न के साथ सामनन्‍्जस्य साधा; और दोनों को मित्नाकर एक कर 
लिया । उच्च को उच्चता के गये में बन्द न रहने दिया। भर निम्न 
को निम्नदा की जकद से उबारा और दोनों मे एक ही लक्ष की निष्ठा जगा 
दी | उस जाग से सब प्रोज्ज्वज्ञ हो गया । ऊँच-नीच न रहा, 'सु! और 
“छु! भी न रहा । दुहदक में दृहृककर सब ज्योतिर्सय हो चत्ना । 

में यही कहना चाहता था कि जिसने जितने तीचण विरोध को मेत्न 
में मित्ना दिया है, जिसने जीवन में जिदना व्यापक समन्वय साधा है, 
चह उतना ही महान हो रहा है। प्रत्यक्ष को परोक्ष से, प्यवद्दार फो 
अध्यात्म से और स्पष्ट को रहस्य से जितना मिलाझर जिसने देखा है, 
और दोनो को अपने जीवन में जितना औत-प्रोत कर द्षिया है, वह 
उतना ही इृष्टीपज्षब्धि के निकट पहुँचा है। वह अपने में आँख डाजकर 
गहरा गया है। और इसीसिए जब वह आँख बाहर की ओर मुद्दी दै 
तो वहाँ भो प्रन्थियों की आवश्यकता को सेदुती हुईं दूर तक चत्नी गई 
है। उसने भीतर एकता पाई है, इससे बाहर के जन्जाल को भी हटा 
पाया है। जहाँ गहराई नही, वहाँ ऊँचाई नहीं । और जल्ोकिक सफलता 
के ल्षिए भी रहस्य की अभिज्ञता चाहिए । 

मनुष्यों में मूक्य-विभाजन करने के ल्षिए जो नियम तमाम इहति- 
हास में काम देगा, जो कभी ओछा और पुराना नहीं पढ़ेगा, वह यही 
एऊता की परिभाषा-वाज्ञा नियम है। द्वित्व और दन्द्र द्वारा सम्भव 
बनने वाले विशेषण पर्याप्त न हो पाएँगे। वे विभक्त कर सकेंगे, संयुक्त 
नहीं, वे अनेकता में व्याप्त सम-सामान्य तत्त्व की एकता तक हमें नहीं 
पहुँचा सकेंगे । इससे कुछ दूर तक यदि वे हसे साधक होंगे, दो उसके 
बाद थे ही याघक हो रहेगे । 

और बेसे विशेषण झोछे पड जाते हैं, तब हम कहते हैं कि अमुक 
पुरुष महापुरुष है। वह चतुर है, भत्रा है, शिष्ट है, आदि पद जैसे 
उस व्यक्षित की सहिमा को बहुत अधूत सो प्रकट नहीं करते हैं । महा- 
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पुरुष भ्रवतारी पुरुष भ्रच्चे-भज्रे नहीं होते, क्योंकि वे महान होते हैं, 
अवतारी होते हैं। उनका महत्त्व हन्द्दज विशेषणों से ऊपर है। 

मद्दत्ता का इसक्िए अर्थ है ध्यापक एकता । सद्दान्‌ व्यक्ति की सत्ता 
सिमी हुईं नहीं होती। ऊपर-नीचे, दाएँ-बाएँ चहुँ ओर वह फेल 
रहठी है। वह भ्रवैयक्तिक द्ोती है। पर व्यापक होकर शिवित्न नहीं, 
बल्कि श्रतिशय एकनिष्ठ और छुगठित होती है। उस व्यक्तित्व का 
निम्नतर स्तर भी किसी-न-किसी भाँति उल्की सर्वोच्च आर्ांत्षाश्रों में 
सहयोगी होता है और उसके स्वप्त व्यवहार से उच्छिन्न नहीं होते | 

आवश्यकता है कि विचारों भौर आ्राद्शों के श्राज के मध्य हम उस 
प्राथमिक मूल्यांकन के नियम की प्रतिष्ठा करें, जो वहुल्नता को एकता 
तक के भआाए। नहीं तो मतादशां (देवी-देवताओं) का ऐसा जमघद 
लगेगा कि पूजा भूल जायगी और विचार ही एक काम रह जायगा। 
जो मिराकार और निगुण है, विविध वादों के बीच इस अद्वैत आदर्श 
को फिर याद करने की आवश्यकता है। नहीं तो उन-उन देवी-देवताओं 
के नामलेबाओं से घिरकर सत्य को चीन्हना हमारे लिए असम्भव हो 
जायगा | सबके अपने-अपने देवता हैं। हरेक के देवता दूसरे से वढकर 
हैं। ऐसी हालत में बिक्ासु किसको छेने के लिए किसे छोड़े ! और 
बचे तो बचकर किघर जाय ! 

में कहना चाहता हूँ कि जिज्ञासु को व्यापक एकता के बीज को 
हृदय में धारण कर ज्ञेना चाहिए । तव वह निर्भय है। उसके प्रकाश में 
ओर उसकी श्रपेत्ञा में विधिध मतवादों के मध्य की विचाद-अतित 
पेचीदगी उसे हज्न दिखाई देगी ओर उन सबको अपना-अपना सूल्य 
देने में उसे कठिनाई उपस्थित नहीं होगी । 


दुश्ख 


भी ख़बर मिल्ली है कि मिन्न सर गए। अचानक दृद दो आया 

और पॉँच मिनट में दिल्ल की धदकन बन्द हो गईं | कल शाम हम 
मित्न-हँस रहेये। आज वह सदा के ल्विए लुप्त हो गए हैं। मे अब 
दुखी न हूँ तो क्या हूँ ! 

एक पड़ोसी की लॉटरी खुल आई। उन्होंने सुना तो बेहद ख़ुश 
हुए । पर वह ख़ुशी दृल्की पढ़ रही है भौर उन्हें दुःख होता आता है 
कि पदंला इनाम उनके नाम क्यों नहीं निकला । 

पास के मकान वाल्ते ज्ञात्ा को पार सात्न सह में पचास्त हज़ार बचे 
थे। इस साज्ञ दस हज़ार निकल गए । वह दुखी हैं। 

उनकी स्त्री अनमनी रहती हैं और बीमार रहती है। पहल्ली पत्नी 
आत्मघात कर गईं। बढा लटका मिढ़की खाकर ओर धमकी देकर 
अल्वग हो गया | उसे शराब की ज्त पडी और अब पागक्षखाने में है। 

इसी तरह लोग जेत्न मे, अस्पताल में, दुनिया में तड़प रहे हैं भर 
जी रहे हैं। 

सो जग में दुःख की कमो नहीं | सभी दुखी हैं। 

ऐसा मालूम होता है कि दुःख शर्त है। डसी शर्ते के साथ जीवन 
मिलता है। जो है, वह दुखी भी है। धर्म-शास्त्र और दशोन-शास्त्र 
उस दुख को भूत्त सान कर उससे छुटकारे के प्रयत्न को पुरुषार्थ मानते 
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हैं। दुःख की प्रवृत्ति मोत्त है। मोत् की संज्ञा ही हुईं निर्वाण । 

दुःख से छूटने के ज्षिए नाना साधनाएँ बताई गईं हैं। इतने मत, 
इतने मार्ग हैं। पन्‍य भनेकानेक हैं। पर क्षव्य में सब एक हैं। सबको 
दुःख के नाश भर भ्र्षय सुख की खोज है । 

उसौ भाँति अमेक दशन दुःख को अनेक विधि मीमांसा करते 
हैं। उनको निदान की परिभाषाएँ भिन्‍न हो; पर दृष्ट हरएक का अ्रमिन्न 
है। सब बुद्धि को शान्त करना चाहते हैं । बुद्धि शंका, प्रश्न हारा दुःख 
उपजाती है। भर वे सत्र तरह की शंका, सब तरह के प्रश्न उत्पन्न करके 
उनका कुछ्-न दुछु मु ह-बन्द जवाब दे देना चाहते हैं। 

इनमें कौन ठोक है, कौन गलत है ? स्पष्ट है कि त्क्य में सव 
ठीक हैं | भ्रोर तचय के अतिरिक्त अपने में ही आग्रह रखने पर वे सभी 
ग़ल्नत भी हो सकते हैं| 

इस भाँति दुःख कम में से पेदा होना है, या दुःख कामना में से 
पैदा होता है, या दुःख निसभ से प्राप्त है, आदि-आदि सन्तव्य तभी 
श्रथंकारी हैं, जब वे दुःख काटते भी हैं। दुःख नहीं काटते तो वे शब्द- 
भर हैं, उनमें सार नहीं । सार-भूत ज्ञान शाब्दिक नहीं होता, वह भावा- 
समक होता है। इसलिए दुःख को अनुभूति को अ्रपेज्षा में ही सममा 
और खोला जा सकता है | केवल तत्व-श्ञान मे ही दुःख का समाधान 
नहीं है, क्योंकि न दुःख कोई (सत्‌) तत््व है भर न ज्ञाव में हुःख का 
निवास ही है । दुःख बाहर नहीं, भ्रन्दर है। भर जिसकी तत्त बनाकर 
मीमांसा की जाती है, उसे श्रपने से याहर भ्र्नग स्थापित करके देखना 
होता है। जिसे अपने से अ्त्नग हम जान सकते हैं, या फिर मिससे 
अपने को भ्रक्षम जान सकते हैं, वह वस्तु दुःख तो रद्द ही नहीं जाती । 
अपने को भौर उसको भ्र्षग देख लेना भर ही दुःख की दुःखता को 
नष्ट कर देना है। इसलिए दुःख है, तो तात्विक रूप में उसका निदान 
खोजना वस नही है| उसे काटने के लिए तत्त्व-चिन्तन से अ्रधिक अमोघ 
उपाय की आवश्यकता है । 


श्श्प मन्थन 


रोगों के मानसिक उपचार की पद्धति आजकल्न चलत्न निकली है। 
देसा उपचार घटनीय और घटित पहले भी था; पर अब उसे विधिवत्‌ 
वैज्ञानिक रूप मित्रता आता है। उस पद्धति का सार सिद्धान्त है कि 
रोग से भ्रवगत हो जाना ही डस रोग से छुट्टी पा क्ेना है। आत्म-ज्ञान 
ही स्वस्थता है । 

हमारे अन्दर चेतना में कुछ गाँठें एड जाती हैं। वहाँ उत्तर पेदा 
हो जाती है। उसका प्रकट फत्ष व्याधि है। चेतना प्रवाहशीक्ष तत्त्व है। 
अगर उसमें पैदा हुईं पन्थियाँ खुल जायें, रुकावट हल हो जाये, भौर 
उल्मनें सुलर जायें तो चेतता यथा-स्वभाव बह निकल्ले भर रोग दूर 
दो जाय । 

गाँठ क्िसी दुधाव के कारण होती है। हमारा अ्रवचेतन स्तर चेतन 
सस्तिष्क के भ्रजुकृत्ष नहीं होता । मस्तिष्क के दबाव से उस स्वर मे 
कुछु कुश्ठा और विरोध पैदा दो जाता है । बेसा दृवाव और प्रतिकूलता 
न रहे और भ्रवचेतन स्तर अपने को ध्यक्त कर सके, यानी उसे चेतन 
में आने दिया जाय, तो ग्रन्थ खुल जादी है, कुंण्ठा दूर दो जाती है 
और रंवास्थ्य-जाभ द्वोता है। 

मनोविज्ञान आज श्रयोग द्वारा यद्द बतत्ा रद्दा है। उस आधार पर 
व्यावहारिक रूप में रोगों का उपचार किया जा रहा है श्रौर उसमे जो 
सफलता मिल्री है, वह कम-अधिक अचूक समझती जाती है। मानसिक 
उपचार-शास्त्र श्रटकज्न की बात भ्रब नहीं। वह विज्ञान-सम्मत प्रत्यक्ष 
है । फ्रायड साहब ने अ्रपना जीवन क्ृगाकर उसको वेशानिक स्तर पर 
मज़बूती से ला खड़ा किया है। 

और उसमे अविश्वसनीय कुछ भी नहीं है। शरीर, मन और मना- 
तीद हमारी सूचम चेतना इनकी अलग-अलग तीन सत्ताएँ नहीं है। 
शरीर के रोग में मन का हाथ होता है और “आत्मा? भी अछूती नहीं 
होती । असल्ष मे तो तीनों मे झ्विरोध है। अधिरोध ही नहीं, भ्भेद 
तक है। लेकिन हमारे साथ अधिकांश यह अभेद सिद्ध नहीं है। हमारे 
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भीतर इनमें विरोध उपस्थित होता रहता है और संघर्ष होता है। 

व्यक्ति के भीतर ऐसे विरोध का नाम ही दुःख है। जब व्यक्तित्व 
एक भर एकत्रित और एकोन्मुख नहीं होता, उसमें द्विधा और द्वित्व 
होता है, तब दुःख शोर क्लेश उत्पन्न हो आता है। इन्ह जितना 
तीव्र, दुःख उतना दी विषम | वह जितना फ्रौका, हुःख भी उतना ही 
दृर्का ! 

इसके भ्रतिरिक्त दुःख कुछ भ्रोर नहीं है। हम जो कामना रखते हैं, 
तदनुकूज्ष कम सी यदि करते हैं तो दुःख के बीच में आने को अ्रवकाश 
नहीं है। पर प्रेरणा कुछ हो भोर करें कुछ, तो दुस ही दृत्ति के बीच में 
दुःख आ ही रहेगा | 

यहाँ बढ़ो कठिनाई उपस्थित होती है। क्‍या इच्छा ख़त्म हों सकती 
है! भ्रगर वर्तमान में हम समाप्त नहीं है, भविष्य से भी हमारा नाठा 
है, तो इच्छा का अभाव असम्भव है। इच्छा होगी भौर होगी । वह 
जीवन का कक्षण है। दृच्छा नहीं तो जोवन क्या ? भर भ्रगर इच्छा 
है तो यह स्पष्ट हो है कि वह कम ले आगे चलेगी | जो है, उस पर हम 
समाप्त नहीं हैं । जो होना है, उधर भी हमें चक्ना है। जो होना हैं, 
वह फिर होना चाहिए। यावी वह हमारे द्वारा किया जाना चाहिए। 
इच्छा का सम्बन्ध भी उस चाहिए! से है। जो (होना ) चाहिए, फिर 
उप्तके (करने के ) लिए प्रयत्न सी चाहिए--यहीं से इच्छा के पीछे- 
पीछे था साथ-ही-साथ कर्म क्षगा हुआ है। जो है, उसमें अतृप्ति-बोध के 
कारण ही इच्छा का जन्म है। इसलिए यह सी असम्भव वनता है फ्ि 
इच्छा तात्कालिछ वास्तविकता से आगे न बढ़े । सम्भाव्य के प्रति उसमें 
दायित्व है, भ्रतः वास्तद के प्रति भ्रसंतोष। इच्छा आदर्श का खिंचाव है। 

इच्छा है, भौर रहेगी। भोर इच्छामान्र का जन्म अ्रपूर्णता की 
अनुभूति में से है, भ्र्थात्‌ भ्रभाव भर शतृप्ति में से दे | 

इसलिए यह कहा जा सकता दे कि क्योंकि व्यक्ति का व्यक्तित्व 
बिना इच्छा के सम्भव नहीं है, श्रौर इच्छा-मात्र कर्म से बानी 
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बह अनिवायता से अभ्राप्त को चाहती है, इससे प्राप्ष में उसे प्रोति रह 
नहीं सकती । अतः दुःख अ्रवश्यम्सावी ही है । 

शायद यह ठोक हो । बहुत गहराई में जाऊर देंखें तो यह ठीऊू है 
ही। जीवन का श्राधार दुःख है। उसको सम्भावना भी दुःख हो है । 
लेकिन इतना मानने के वाद निराशा ही हाथ रह जाती हो, सो नहीं । 

इच्छा और कर्म में श्रन्तर तो अ्रनिवाय है | भ्रन्तर न दो तो गति 
ही न हो । फिर कर्म को सम्भावना भी न रहे । अगर श्राँखें पेर से भागे 
न देखें तो पैर चलें क्रिधर ? आँखों से जो दूर तक देखा जाता है, भोर 
पाँव से जो कदम-कदमस चलना जाता है, उस पर झहलाने की आव- 
श्यफता नहीं है| वह कोई घुरी वात नहीं। आँखों से आगे तक न देखा 
जाय तो तेज चत्ञने की सुध-चुध भी कमा न प्राप्त हो और रेल, मोटर, 
वाधुयान को सूक असम्भव हो जाय । इससे स्ुुसीवत यद्द नहीं है कि 
इच्छा और कर्म मे अन्तर रहता है। मुसीबत तो तब है जब इच्छा 
और कर्म में विरोध हो जाता है। 

जो आदमी देखे सामने और चले पीठ की तरफ़, उसके संकट की 
करपना ही की जा सकती है। सच तो यद्द है कि चल्ला पीठ की तरफ़ 
तहीं जाता और देखा भी सामने ही की ओर जाता है। इसके अतिरिक्त 
आदमी का वश ही नहीं | लेकिन मन की आँख का यह द्वाज नहीं है । 
वह भ्राँत एकदम चारों भर जाती है। साधा की अपूर्यता का ज्ञाभ 
उठाकर कह सकते हैं कि सन अपने भी खिलाफ जा सकता है और 
शरीर छुछु-कुछु उसके खिलाफ़ भी जा सकता है। यही संकलेश का 
कारण है | 

अतएव दुःख से छुटकारे का उपाय इच्छा अथवा कर्म से दृठात 
निधृत्ति पा लेना नहीं है। इच्छा और कमे से निदृत्ति मिल नहीं सफती। 
उसको सम्सव भानना अपूर्णदा को शाश्वतिक मानना है। अगर हमे 
सम्पूर्णता को ओर चढना है, च्यक्ति से विरादू और जीवाध्मा से परमात्मा 
प्वोना है, तो इच्छा की आवश्यकता है और वद॒लुवरीं कम की भी , 
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आवश्यकता है। इच्छा अ्रतृप्ति-जन्य है, ओर कम इृच्छा-जन्य हैं ! यह 
मानकर भी आँख मूँद लेने से एकाएक उनसे छुटछारा भी तो नहीं 
मिल जाता । उन्‍हें स्वीकार द्वारा ही जीवा जा सकता है। अ्रन्यथा तो 
दुःख नहीं मिटता, हम हो मिट्ते हैं ओर दुःख हम पर द्वावी हो आता है। 
जैसे आँख को बन्द कर क्षेते भौर फिर चलने से इन्कार कर देने से 
कहीं भी पहुँचा नहीं जा सकता, वहो फत्न ह5डा और कर्म को अस्वीकार 
करने से होनेवाला है। गति इससे खो रहेगी ओर अरगति में ही सिद्धि 
मानने का अम केवल द्वाथ रह जायगा। यह मुक्त होना नहीं, यह तो 
अपने से ही अपने को पेरकर जकड रहना है । ऐसे व्यक्ति विराट नहीं 
बनता, चह जढ बनता है। 
अतः दुःख-नाश के लिए जो करना होगा, वह यह है कि सन इच्छा- 
शूल्य न हो; वहिक वह आत्मनिष्ठ होकर इच्छावान्‌ हो। भर शरीर 
भी कमंदीन न हो, वर्क वह मनोनुकूज्र होकर कर्म-मय दो। शरीर 
मन के वश में हो, मन आत्मा में दत्चित्त हो, आत्मा परमात्मा की 
लगन में लगी हो। हुस भाव से शरीर भी उत्तरोत्तर चैतन्य होकर 
शआरत्मा-स्वरूप बनता जाता है। जहाँ व्यक्तित्व के तमाम भागों में सहज 
रूप से अशुकूलता व्याप्त हो जाय, जहाँ किली का क्िप्ती पर दबाव 
अनुभव न दो और सामन्‍्जस्थ-पूर्ण हो, जहाँ सब परस्पर समर्पित हों 
और परमात्मा से विरह-व्याकुत्ञ व्यक्ति का अन्तरात्मा हो समूचे व्यक्तित्व 
का अधिप्ठाता हो, वहाँ विद्योह का दुःख भी लगन का सुख हो जाता 
है, वहाँ प्रत्येक प्रयत्न आनन्द को पूर्ण करता श्रौर उपल्व्धि को निकट 
त्ञाता है। जैसे सच्चे प्रेमी को विरह भी मधुर प्रतीत होता है, बैसे ही 
इस प्रयोग से हुःल्ल भी सुख जैसा मालूम द्वोता है। जीवन, जो आव- 
श्यक रूप में दुःख-जन्य है, ऐसे व्यक्ति के लिए प्रसाद-रूप हो आता 
है। पह इस जीवन के ज्ञाभ को परमात्म-लाभ के लिए एक अवसर 
मानता है। भर निरंतर प्रयत्न भौर साधना से अपने समूचे व्यक्तित्व 
को लगन की लौ-गैसा उज्ज्वल और ऊर्मस्त्र बना देता ह। जैसे त्ौ 
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सदा ऊपर को जलती,है और नलना ही उसऊा हृष्ट है, चेसे ही वह 
व्यक्ति प्रकाश बना ऊपर को 'जत्ता ही रहता है। वह दुःख को इस 
भाँति सर्वापंण भाव से स्वीकार करता,है कि उससे चहुँ भोर सुख 
तिकीर्श होने लगता है । 

व्यक्तित्व मे ऐक्य साधन करना दुःख जीतना है। अनेक्य, पेदा 
करना उस दुःख को बढ़ाना है। 

कल्पना को हम वे-लगाम कर देंते हैं, तो वद्द में ऐसे स्वर तक हे 
जाती है जो अतिशय सनोरम है। पर रवर्ग का रास्ता मोक्ष को नहीं 
जाता । स्वर्ग मे श्रति द्वी श्रति है | वहाँ अभाव को मानों अ्रति से घुप 
किया जाता है। पर विवेक का अति के साथ निभाव नहीं है। स्वर्शा में 
विवैक को शांति नहीं । तब कहपना भी वहाँ भ्रकेत्ली केसे बस सती 
है? कद्पना हमारा अंग जो है, हमले छूटकर वह दूर-ही-दूर नहीं रह 
सकती | श्रतः पेस्ती निरंकुश कल्पना स्वग से ज्लौटकर जश्न घरती पर 
आठी है तो यहाँ की यथार्थता को देखकर उसकी सुध-छुध ख्रो जाती 
है और वह चुब्ध हो रहती है। यथार्थ उसे नरक मालूम होता है । ऐसे 
चह कल्पना बिचारी स्वर्ग के विरोध में नरक और नरक के विरोध में स्वर्ग 
रचकर यहाँ से वहाँ और वहाँ से यहाँ टकराती रहती है। स्वर्ग से 
हटकर नरक में गिरती है। नरक में आँख मूँ दकर स्वर्ग रचती है। ऐसी 
अवश कल्पता ओर उस कदपना के पीछे चल्ननेवाल्ली चाह दुःख को 
मिटा नहीं सकती । कुछ पत्न उसे भुत्रा दे सके तो पके भी, पर श्रन्‍्त 
में तो बह दुःख को बढाती दी है! 

बुद्धि को जब वेसी कहपना की बहक में यहा ने दिया जाता है तो 
परिणाम अनिष्ट होता है। हुद्धि में मालूम तो द्दोता है जैसे वेश भा 
गया है; पर बुद्धि ऐसे कमंहीन हो बनती हे। इस प्रकार गर्माई हुई 
बुद्धि दिसाग को चदकाती है और त्रास पद करतो है। इृश्त बुद्धि के 
बुढ्धिवादी क्षोग प्रादर्श की रचना रचते भर एकदम प्रतिकूत्ष ब्यवद्दार 
कर सकते है। उनके कादपनिक और के यथार्थ में विरोध दो आता 
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है। वे मन से स्वर्ग और शरीर से नरक रचते हैं। और नरक जितना घोर 
होता है, स्वर्ग को उतनी ही श्रतिशयता से दिव्य होना पढ़ता है। यह 
ढंग दुःख बढाने का है। चुद्धिवाद, कल्पनावाद, हृदयवाद यह सब जिस 
अंश में व्यक्तित्व में ऐक्य नहीं लाते, उसमें अनेक्य बढ़ाते हैं, उतने ही 
अंश में वे दुःख बढाते हैं। वे कम मे और करपना में इतनी खाई ढाल 
देते हैँ कि एक का निषेध दूसरे की सम्भावना बनती है। कहपना का 
विज्ञास व्यक्ति को कर्म से दूर डाल देता है; अथवा कि कर्म का उत्ताप 
उसको कह्पना-हीन दना देता है। पर न कल्पना से आदमी को छुट्टी 
है, न कम से उसका छुटकारा है। इससे होता केवज्ञ यह है कि दोनों 
परस्पर विप्ुख होकर वन्धन और दुःख उपजाते हैं। मनुष्य न निरा सन 
है, न कोरा शरीर और जहाँ दोनों में परस्पर की उपेक्षा है, वहाँ असत्र 
में दोनों ही च्वीण होते हैं और आ्रपस में दुःख हो बढाते हैं, उसे मिटा 
नहीं सझते । 

कहपना भाव-राज्य क्री नायिका है। कम से व्यवहार बनता है। 
कहपना-प्रधान साहित्य होता है। कम-प्रधान है राज-कारण | एक-दूसरे 
से विमुख दोऊर दोनों बन्धन-कारक होंगे। उनकी परस्पर सम्मुखता और 
एफ़ता से ही हुःझ कट सकता है। और उन दोनों की एकता होगी 
आत्मधम के नीचे । साहित्य निरंकुश नहीं हो सकता । भौर राजकारण 
अंकशधारी हो इसमें और भी अनर्थ है। जैसे कम॑ भावना के पीछे 
चक्वदा है, पेसे राजकारण स्वभाव से ही साहित्यानुवत्ती होगा । साहित्य 
आज जो पहचानता हैं, राजकारण कल उल्ली को अपने हिसाब में 
उत्तारेगा । राजकारण की सत्ता तो और भी स्वच्छुन्द नहीं है ] पर दोनों 
ही वे ग्रात्मवश चाहिएँ । आत्म-धर्म से स्वाधीन होकर जैसे कोई इच्छा 
हेय है श्लौर कर्म अनिष्ट है, वेसे ही मानव-घर्म के विरुद्ध होकर साहित्य 
और राजफारण अविष्ट हैं। व्यक्ति का धर्म हैं अपने व्यक्तित्व में ऐक्य 
सम्पादून | मानव-जाठि का धर्म है, मानव-जाति का ऐक्य-साधन | 
ऐक्य का नाम है सत्य । जो एक वही सत्‌ | उस एकता की अनुभूति के 
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द्वारा प्रेरित कर्म की प्रकृति होगी अहिसा । सत्य की अपस्था और 
अहिंसा के आचरण से ही दुःख कट सकता हैं। अन्यथा वह नहीं टल 
सकता; हाँ, बढ़ तो सकता ही हैं। 


किस ओर ! 


जीवन की शर्ते गति है। जीवित प्राणी चल्ले विना रह नहीं 
सक्षता । हम सजीव हैं ! दो हम चल्षेंगे । 

पर हम अनन्त के बीच एक बिन्दु के तुल्य हैं। हमारे सब और 
आकाश है, यानी भ्रवकाश है। सभी शोर दिशाएँ खुली हैं। द्गिन्त 
कहीं नही है। हमारी धारणा से बाहर यथार्थ में वह नहीं ही है । 

ऐलो अपार अनन्तता के बीच होकर एिन्‍्दु किघर चलते ? गति 
सव शोर सम्भव है । लेकिन प्रश्न है कि भर सब्कों छोडकर वह विशिष्ट 
गति कौन-सी है जो, हम चेतन और विवेकशीज्ञ प्राणियों के लिये, 
प्रगति कहलायगी । 

इसी प्रश्न को छुछु समझ कर देखना है। 

हमारे ऐहिक अस्तित्व की स्थिति यह है कि जिस धरती पर हम 
रहते हैं वह गोल है। गोलाऊार में उसकी गति है। वह अपनी घुरी 
पर चहुँ भ्रोर घूमती है भोर सूरज के चारों श्रोर सी घूमती है। 

उस घरती पर रहते हुए हमने दिशाश्रों की कल्पना की है ! 

स्पष्ट है कि वे दिशाएँ हमारी है और सापेत्ञ हैं। उस धरती पर 
का एफ देश हमारे लिए परिचिस में है तो वही पूर्व में भी है। जिस 
बिन्दु पर भी हम हों, व्ाँ से चल पढे भ्रोर चल्नते-चल्े जायें, फिर 
चाहे हमारी चलने की दिशा कोई हो, हम एक ही जगह पहुंचेंगे । 
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जब स्थिति यह है तो पश्चिम की ओर चलने और पूर्व की ओर 
च्षने में एक को सही और दूसरे को गु्नत नहीं कहा जा सकृता। 
लौकिक परिणाम की दृष्टि से पूर्व या पश्चिम की गति, दोनों, भ्रन्तिम 
रूप में, एक-सा ही फज लाने वाद्ी हैं । 

इस तरद्द गति के लिए दिशाएँ विविध हैं, ओर उनमें कोई सही 
या गज्ञत नहीं है। सब ओर गति होगी भोर होती रहनी चाहिए । 

इसका परिणाम यह निकल्ञा कि जिधर में चलता हैँ, भोर जेसा में 
करता हूँ, उससे प्रतिकूल चलने और विपरीत वर्तन करने वाक्षे को मैं 
किसी तरह अपने से कम सही नहीं कह सकता ओर न में उसके भ्रज्ञ- 
करण मे श्रपने चक्षय को बदल सकता हूँ । 

विविध, यहाँ तक कि विरोधी दिशाओं भे गति द्वोते रहने से जीवन 
का चित्र खिल्ता है। रेखाएँ आपस में मिल्लें-बर्टे नहीं, और थे एक- 
दूसरे के समानान्तर ही चलने को बाध्य हों, वो उनसे कोई श्राक्ृति 
नहीं बन सकती। विरोधी दिशाओं में चत्ञना स्वीकार करके ही रेखाएँ 
ज्ेत्र घेर सकतीं और भाकृति-सौन्द्य उपस्थित कर सकती हैं । 

परिणामः जीवव-समृद्धि भौर सौन्दर्य के ल्षिए गति की विविधता! 
और स्वतन्त्रता आवश्यक है। 
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लेकिन रेखाओं की काट-फ़ाँस ही ड़ाहूंग नहीं है । उनमे दिशा- 
विरोध होने पर भी एक भाव-संग्रति आवश्यक है! तभी भझ्राकृति सफल्न 
और सुन्दर द्वो सकती है। वहाँ जेसे विरोध स्वयं किल्री अन्तर्गत ऐक्य 
के कारण सम्भव बनता हो। रेखाएँ तो एक-दूसरे से उक्लटी जा सकती 
हैं; लेफिन सब मित्ञाकर उन्हे एक भाव को सूरत करता चाहिए | उप 


| 
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भाव के ऐक्य की अपेत्ता वे सच एक हों । वे ही कला रेखाएँ हैं। 

अर्थात्‌ जीवन-गतियों में वेविध्य भर विरोध दो सकता है, लेकिन 
उन सव में ब्याप्त एक ऐक्यसाव अ्रनिवाय है। मतवाद पहुतेरे हों, 
आस्था-विश्वास, जाति-सम्पदाय, विचार-आचार, गच्छु-झ्रास्नाय, जितने 
चाहे हों; लेकिन उन सबके वीच ऐक्य का, यानी भश्रद्चिता का, भाव 
जरूर चाहिए। वह भाव है तो उनका भेद द्वी सत्य है। वह नहीं तो 
उसमें जीवन का सत्य-सौन्दर्य भी नहीं । सौन्दर्य विरोध में सम्भव 
होता हैं, लेकिन विरोध ऐक्य-निष्ठ होना चाहिए । 

जो नितने विशेधों को अपने जीवन में एक बनाता दे, वह उतना 
ही विराट है। जीवन की सुपसा को, उसकी कला को, उसके विज्ञान 
को, वह उतना ही प्रत्यक्ष झरता है । 

अपनी गति और दिशा को अर्थात्‌ श्रपने व्यवहार भौर विचार क्रो, 
इतना सच मानना कि शेष सबऊज्ो कूठ ही मानना पढे भर उनके प्रति 
अमहिष्णुता हम में प्रकट हो भ्राय, यह आन्ति का लक्षण हैं। प्रगति 
के विरोध में यह मनोदृत्ति श्रगति की श्र्थात्‌ जीवन के विरोध मे मौत 
की परिचायक है। जहाँ भ्रप्नेम और हिसा हैं वहाँ प्रगति तो है ही वहीं, 
वहाँ गति से ही उकताहट है; क्योंकि जो गतिशील है, वह भ्रपनी गति 
में दृतता इत्तत्रित्त है कि दूसरी दिशाओं में चलने वाले के प्रति उसके 
मन भे हर्षाभिवादन ही हो सकता है । उनसे उल्मने का अवकाश उसी 
को होगा, जो गति से श्रर्थात जीवन से, मादो थक चला है भौर अब 
जिसे मौत चाहिए । 

इस भाँति प्राणवान्‌ पुरुष का सीधा लक्षण है अद्देप शर्णत्‌- 
भ्रहिसा । प्राण में कुछ दास भ्रुभव होता है तभी हप और हिला की 
वासना सम्भव हो सकती है । 

वह धार्मिक नहीं जो दूसरो के धर्म के प्रति प्रेम नहीं रख सकता । 
वह श्रद्धाचान्‌ नहीं जो दूसरे की श्रद्धा को तोबना चाद्वता हैं। इसी से 
धद्धालु वितयी द्वोगा और भ्रहंकारी के पास कसी प्रकार की श्रद्धा नहीं 
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फटक सकेगी | 

लेकिन हम इस प्रसंग से दूर न जाये। हसें प्रगति की दिशा को 
मूल पहचान पाती है। 

ऊपर विरोधो गति की बात कही गईं है। साव ल्लीजिए भ्र और 
बढ़ो मित्र है। उनकी मित्रठा का सतक्षब है कि भर की स्नेह भावना 
ब की ओर और ब की श्र की ओर सतत प्रवाहमान है। चित्र से स्पष्ट 
है कि दोनों स्नेह-धाराशों की गति विम्युख दिशाघ्रों में है, पर सिरों पर 
दोनों के ऐक्य को धारण करने वाज्ले ढो व्यक्तित्व है। ऐसा है ठसी अ 
और ब दोनों दो रह झर सी अपने बीच ऐक्य का प्रवाह झचुसघ करते 
हैं। दोनों का पार्थक्य दोनों के स्नेह को गाढा ही करता है । 

पदार्थ-विज्ञान मे विद्युत की गति समसने से यह बात और साफ 
हो जाती है। धन भर ऋण ये दो प्रकार की विद्युद्‌-घाराएँ दो पिरों 
पर संयुक्त द्वोती हैं, तभी विद्युत-प्रवाह अनुभव होता है। धन और 
ऋण के परस्पर-पिरोधी, फिर सी परस्पर सस्मुख और एक घारागत 
होने से जो चैतन्य प्रवाह स्फुट होता है, वही है शक्ति का सत्य और 
प्रकाश का सत्य । 

सानव-सम्बन्धों में उसी को कहना चाहिए प्रेम, ऐक्य, अदिसा । 

इसी को ओर दूसरी तरह समझे । दिल्ली और कलकत्ता दो बगर 
हैं। एक-दूसरे से सेकड़ों कोस दूर हैं। कलकत्ता दिल्ली से पूर्व में है। 
दिल्ली उसके पश्चिम में है। दोनों के दो अलग बनाव, अल्लग बोली, 
अल्लग ढंग, लेकिन व्यापार का, सभ्यता का, राष्ट्र का, अर्थात्‌ सानवेक्य 

_ का अम्युद्य इसमें है कि दिल्ली के वासी पूषे की ओर चत्न कर कल्कत्ते 

के लोग उससे विपरीत, यानी पश्चिम दिशा में बढना स्वीकार करके 
दिल्ली से हेलमेल उपजावें । उन दोनों में श्रधिकाधिक यातायात हों, 
आदान-मप्रदान हो । दोनों की खुशहाक्ी इसमें है कि दोनों लेकड़ों कोस 
दूर रहकर भो आपस मे मिले रहें । मिले रह सकते हैं वे विरोधी गतियों 
से। मान लो कि दिल्ली के लोग पूरे को चलते हैं तो कल्कृत्ते के भी 
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पू्े को ही जाते हैं, और सभी पश्चिम की ओर जाने से विम्युख हैं, तो 
दालपना की जा सकती है कि क्‍या परिणाम होगा। प्रकट है कि इस 
प्रकार जीवन अलम्भव हो जञायगा। हर एक आदमी अपने में तब 
अकेला पड जायगा भ्रौर जो जगत्‌ नाना रंग-रूपो के पुष्पों से वाटिका 
के समान खिल्ा-सरा लहलहाने के लिए हैं, वह जंगली वन की राँठि 
अशोभन बन जायगा | 

गति की विभिन्नता शोसा का कारण है। कोई यह कहैगा, कोई 
वह । एक सध्यम सुर पर जिएगा तो दूसरे का जीवन तीम्र सुर पर कसा 
हो सकता है। नाना व्यक्तियों की भूमिका नाना होगी । सब अपनी- 
अपनी मतियों के अनुकूल चलेंगे। वही जीवन-संघरे की अनुपम छीला 
द्वोगी । एक की सम्भावनाएँ दूसरे से जुदा हैं और प्रत्येक का जीवन 
अपने निजी अ्रतुभव में एकदम भ्रद्वितीय हैं। 

किन्तु स्पष्ट है कि विभिन्नता तभी हृष्ट है जब श्रन्तर्गत किसी 
ऐक्य की चेतना व्याप्त हो। यावी जब उसे प्रेम की वेदना थामे हुए हो। 
हेप-विद्वेप, ईप्या-मत्सर, श्रातंक-आरोप जीवन के श्ण के कारण होते 
हैं। वे स्वास्थ्य के दास से सम्भव बनते हैं ओर गति को ज्ञीण करते 
है। थे वाक्य के लक्षण ह। जिसका केन्द्र भर गति स्फूर्ति स्वस्थ 
है वह ओऔरो के प्रति प्रीति-याव ही रख सऊता है | विकारी भाव गति- 
केन्द्र को अपने भीतर अनुभव करने की भ्रक्षमता से पेदा होते है। 
इससे साफ हूं कि वाहरी दिखने वाली गति चाहे जिस दिशा में भी 
हो, उसका निर्णय तो बाहरी परिस्थितियों की अपेक्षा में ही होगा। 
व्यक्ति की साधना यह होनी चाहिए कि यह अपने भीतर ही रहने वाले 
गति-केन्द्र के लाथ श्धिकाधिक तन्‍्मय हो, यानी व्यक्ति किधर चले 
इसका उत्तर होगा, अपनी ओर | श्र्थात्‌ उसका छसे है कि वह अपने 
ही केन्द्र में पहुँचे, अपने साथ ही तादात्म्य पाये । 

इस साधना के घिना बाहरी तमाम गति ध्यर्थ से भिन्‍न नही है । 
जैसे कि निरुद्देश्र रेखाएँ एक चित्र के सौन्दर्य फो नष्ट करती हैं और 
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उस चित्र के जीवन को प्रस्फुटित करमे के बजाय स्त्ञान करती हैं, मैंसे ही 
झात्म-केन्द्र से टूटी हुईं गति जगज्जीवन को अशुन्दर भौर व्यक्ति-जीवन 
को अन्त बनाती है। वह गति ही नहीं है, भव्कन है। एवं बेसा 
मौखय केवल ध्वनि है, साहित्य नहीं है । 

अर्थात्‌ व्यक्ति को यदि किसी ओर कुछ वरना है, तो वह दिशा 

अ्रन्तमु खी है, उसका कर्ततव्य-कर्म यही है कि वह अपने जीवन-मूल् के 

साथ उत्तरोत्तर अभिन्न होता जावे, वह अपनी श्रात्मा को पावे । बस, 
भ्रात्मरूप द्वोकर बह रहे। 

जो पिण्ड की झाध्मा वह ब्रह्माण्ड की भी भ्राव्मा है। अपने को 
पाना ब्रह्मांड को पा देना है, क्योंकि परमात्मा एक है । 

इस भ्रध्यात्म के सत्य को हम लोक-सत्य ही समझे । उसे समझने 
के लिप तरह-तरह के उद्दाहरयों की सद्ायता त्ञी जा सकती हैं; पर « 
सममने को वही है । 





चित्र ३ में उ बिन्दु प्ृथ्दी का केन्ठ है। समरूची पृथ्वी यदि टिकी 
हुई है और अखरणठ है, तो मध्याकर्षण की शक्ति द्वारा, उसी पर, उसी 
में । यद्र तो है ही कि पृथ्वी पर फिर धूर्य और अन्य ग्रद्दों का प्रभाव 
भी |, लेकिन प्रृथ्वी पर खडे व्यक्ति के त्षिए प्रथ्वी के मध्य केन्द्र रे 
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का आकर्ण ज्ञान उसके धर्म-विचार के लिए पर्याप्त हैं। केन्द्र और 
परिधि दो नहीं हैं। प्रत्यन्त भ्रमिश्नता के साथ वे एक हैं। समझने के 
लिए ज्यामिति को धारणा हसने की है और दो शब्द बनाकर उन्हे दो 
सममा है। एक ही बीज से उत्पन्न होने के कारण उनसे ट्विधा कह्पितत 
भर है। 





अब पृथ्वी के धरातत ( चित्र २) पर खदा श्र व्यक्ति ब, स, द, 
० में से किसी ओर ना सग्ता है, लेकिन प्रथ्वी के ठत्न पर व्यक्ति की 
स्थिति यदि सम्भव है तो तभी जब प्रृथ्वी का माध्याकर्पण उसे थाम 
रहा है। श्र विन्दु जिधर भी जाय, उसकी गति उस शक्ति से प्रभावित 
है जो ( चित्र २ में ) घरातल् पर व्यक्त नहीं है, पर जिसका ( चित्र ३ 
में ) अ-उ रेखा से संकेत किया जा सकता दे । 

श्र एथ्वी के धरातल पर जिधर भी चले उसकी स्थिति बिन्दु की 
ही रद्देगी । धरातल पर होकर वह स्थानान्तरित होता है, चलता नहीं । 
वरातल पर रहकर वह खिचता है, बढता नहीं । अर्थात्‌ वह गति करता 
नही है, गति उस पर होती है। वह गति-मान नहीं, गति-गत है, केचल 
ह8700 (४०7 है । 

किन्तु यदि वही झ सावना-पूर्वक अपने केन्द्र की ओर यानी अ्र-ठ 
की दिशा में क्िचिन्प्रान्न भी गठि करता है तो बह प्रगति है। क्योंकि 
इस गति में श्र मात स्थानान्तरित, ही नहीं होता है, बल्कि श्रपनी 
बिन्दुता से श्रागे बढ़कर वह अपनी सत्ता और शक्ति को दुछ्ु श्रधिक 
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व्यापक बनाता है। यानी ऐसे वह बढ़ता सी है। 

सच तो यह है कि देन्‍्द्र के प्रभाव से धरावत्न कभी भी मुक्त नहीं 
हैं। लेकिन धरातत्ञ जितना अ्रधिक केन्द्र के साथ अपने ऐक्य को अ्रलु-' 
भव करता है, उतना हो वह चैतल्य-स्वरूप बनता है। कुल का साग 
चन कर वह कुत्ध की प्रकृति का समभागी वनता है। धरातल पर छा 
विन्दु बिन्दु ही है, सिफे अणु है। पर यदि उसको केन्द्र-चेतना प्राप्त 
है तो वह भरणु न रहकर अखिल द्वो जाता हैं। बिन्दु निखित्र बनता 
है। चित्र ३ में कक्पना कीनिए कि अ व्यक्ति आत्म-केन्द्र उ की दिशा 
में व बिन्दु तक साधनापूर्चक अपनी चेनना को ले जा सका है। तथ 
कहा जा सकेगा कि अर का व्यक्तित्व घिन्दु-सात्र नहीं रह गया है, परिक 
अब चहशथ स व द क्षेत्र जितना ध्याप्त हो गया है। श्र इसी भाँति 
विराद्‌ बनता जा सकता है। वही उसके व्यक्तित्व का बढ़ाना अथवा 
प्रगति करना कहलाएगा | 

ज्यामिति के स्थृन्ष उदाहरण से यदि हम सूचम चेतन्य-वेत्र के 
आकलन तक पहुँच सके ठो ज्ञात होगा कि जो व्यक्ति अपनी भ्राष्मा 
की दिशा मे जितना बढ़ सका है, बाहर जगत्‌ की ओर भो उसकी 
सहानुभूति उतनी व्यापक हो गई है। अपने भ्रन्तर में श्राप्त हुईं ऐक्य- 
शक्ति के द्वारा उसका ब्यक्तित्व बाहर की ओर भी विशद भोर विस्तृत 
हुआ है। व्यक्ति संस्था हो गया है। 

इसी भाँति बढ़ते-घढते व्यक्ति समष्टि रूप हो सकता है। जिसमें 
आत्मवोध यानी विश्ववोध श्रत्यन्त जाग्रत है, ऐसा व्यक्ति, व्यक्ति 
होझूर भी इतना विराट होता है कि असंख्य जन उसमें अपनी करपना 
की मुक्ति पाते हैं और उसके ध्यान में अपने को विसर्जित कर देते हैं। 
उसकी वाणी श्रागम बनाती है और उसका कम इतिहास का निर्माण 
करता है। उसका यक्ञ काल के साथ चोण नहीं होता, वढिर गुणालु- 
गुणित होना है। व्यक्तित्व उसका राष्ट्रों और जातियों की अ्रद्धा-भक्ति 
के समपंण द्वारा उत्तरोच्तर प्रेरक बनता जाता है। उसकी देह-गत इकाई 
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कभी की समिट चुकी हो, फिर भी वह कोटि-कोटि सानवों का सुक्ति- 
मन्त्र वनकर अक्षय रूप में विराजित रहता है । 

अलंख्य मानव हैं ओर उसमें अलंख्य सम्भावनाएँ है। उनमे से एक 
की भी सम्भावनाश्रों को कस करने की इच्छा करने, की श्रावश्यकता नहीं 
है। जरुरी दे कि सब भ्रपने सीतर के निह्वित उद्देश्य की पूर्ति करें भोर 
उसके लिए श्रपनी ही राह चल्नें | वद्द राह उनकी अपनी होगी । इससे 
किसी और की नहीं होगी । वह भ्रावश्यक रूप में झद्वितीय होगी। फिर सी 
राह तो एक ही है, क्नोंकि परमात्मा एक है। चेतना एक है, भर सबके 
अन्तःकरण में ऐक्य है, अतः सब के स्वत्व को भ्रत्ुएण रखकर भी जो 
उनके ऐक्य मे प्रस्कुटन लाती है, वही प्रगति की राह हो सकती हैं। 
वह राह व्यक्ति में अपनी ही शोर जाती है और प्रेरणा वहीं अन्दर से 
लेती है। व्यक्ति फिर उस अ्न्त/प्रेरणा को ही प्रकाश्य गति रूप मे याहर 
की ओर दे देता है । यही जीवन की प्रक्रिया है ! 

इस आध्माभिसुखता से विज्ञग होकर जो भो गति है, वह भटकन 
है। आत्मा को खोकर समूची भरती का राज्य पा लेना धूत्त पाना 
जितना भी ठो नहीं है, क्योंकि वह माया है। यश, कीति, धन-सम्पदा, 
शक्ति शासन आदि को सामने रखकर जो गति की जाती है, वह प्रगति 
गहीं होती; क्‍योंकि उससे व्यक्ति नहीं चदता, वन्धन बढता है! ऐक्च 
नहीं बढता, डाह बढ़ती है । व्यक्ति की प्रगति है हृदय के व्यापक होते 
जाने में । हवाई जहाज पर दो लौ मोक्ष की रफ़्तार की गति जैसे सानव- 
प्रगति के त्षिए असंगत है बेसे भर ज्ोकिक गतियाँ मी असंगत है; 
अतः; प्रगति का लक्षण है व्यक्ति की सहानुभूति की व्याष्ति। सहानुभूति 
का जितना विस्तार होगा भ्रहंकार उतना ही पतला होगा। इसलिए 
जहाँ जितना अ्रहंकार गाढा है भोर श्राग्नद् तीमर है वहाँ प्रगति उत्तवी दी 
कम है । 

इस तरह अपूर्य प्राणी के लिए प्रगति की आवश्यक शर्ते हो जाती 
है, व्यक्ति की आत्मनिरीक्षण भोर झ्राव्मालोचन की प्रार्थनामुसी दृत्ति। 
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दूसरे के नुक्स जो देखता है, वह दहरा हुआ हैँ; क्योंकि दूसरे की गति 
की ठोकर ही उसे क्गतीं द। चतनने बाला भ्रपने नुक्स पर श्रॉफ 
रखेगा। शऔरों का दोष वह अपने में देखेगा । दूसरे को घुरा-भक्षा न 
कह कर वह अपने को कसेगा । यह नहीं क्रि ह्वि-पदी मानव-भाषा का 
प्रयोग वह नहीं करेगा। भाषा में विशेषणों का द्वित्व भौर युग्म तो 
अनिवार्य हो है । सत्‌-असत्‌, दव-विधैय, पाप-पुरय, भ्रच्छा-दुरा थ्रादि 
तुलने के शब्द उसकी भाषा में भी शआयेंगे ही। पर ऐसे शब्दों को 
मेद्वने वाली उसके अन्दर की अपनी वेदना होगी। सख्त शब्दों से 
यहि वह बच्चेगा नहीं तो इसीलिए कि सवसे श्रधिक उसकी चोट को 
लेने धाला वह स्वयं द्वी होगा। उसकी भाषा भें रोक कहीं न होगी । 

इस भांति सच्ची प्रगति की राह पर चलने वाज्ञा व्यक्ति समाज का 
प्रेमी हांगा । क्योकि समाज के हाथो 'दृश्ड पाने के लिए वह तदा 
उच्चत्‌ होगा । बह समान-विद्वोही था समाज-शाद्री या सत्ताज-शासक 
नहीं हो सकेगा, क्योंकि वह समाज को अपने से अलग न मान सकेगा। 
वह समाज की व्ण्वस्था का आदर करेगा भोर उसके विकार का अपने 
ऊपर कष्ट स्वीकार करके परिहार बरेंगा। वह समाज का सेवक होकर 
शास्ता द्ोगा शोर सविनय होकर सुधारक होगा । उसकी धघालोचना 
प्रेम की व्यथा में से सम्भव बनेगी ओर ठसकी सहानुभूति शासक से 
अविक्क शाप्तित के साथ होगी। जज से ज्यादा अभियुक्त के लिए 
उसमें दर्द दोगा, पर इम्राशील होकर अपराधी के प्रति वह न्‍्यायी भी 
हो सकेगा | 

हम किस ओर बढें ? जवाव है: प्रेस की और | प्रेम का मतलब 
श्रात्मापंण । अपने से अधिक हमें ध्यान हो दूसरे का, उसकी इज्ज़त 
का और उसके अधिकार का । हमारा स्वत्व इतना कमर ध्ोता जाय कि 
हमारे पाप्त स्वधर्म से भ्रतिरिक्त श्ौर कुछ भ्रपना बचे ही नहीं | जो 
हो हमारे लिए कत्तंब्य हों। कत्तैब्य-पाज्ञन का फल अधिकार के रूप में 
हमारे पास आवे भी तो बह उस क्षत्तंव्य को और विस्तृत और गम्भीर 
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ही बना दे। अधिकार में हम भोग न देखें। जीवव ही दमरे लिए 
स्वार्थ-भोग की जगह स्वापंण का धर्म हो जावे। इस सबझा सतलब 
हैकि हम अन्तरात्ममुख्ती हों और वहिजंगत्‌ को अन्तर्जगत्‌ की 
भ्रपेत्षा में देखे । उसी अपेक्षा म उसको संस्कार देँ । यानी स्वयं संस्कार 
और रवच्छु वचकर जगत को संस्कारशील और स्वच्छ बनावे। 

यह तो प्रगति | इससे जो विम्रुख वह भ्रान्ति | इस मूल तत्त्व से 
यानी ईश्वरामिम्रुखता से विरुद्ध होकर जो भी है, वह श्रनिष्ट है। वेसा 
ज्ञान बोम है, कर्म बन्धन है ओर कला विलास है | 

हम क्रिधर चलने /--मुक्ति की ओर । 

सुक्षित कहाँ है (--ईश्वर में । 

इंग्चर क्या है (--ऐक्य । 

इससे विचार में भोर कर्म में, व्यवद्दार में और श्रध्यात्म में, यढें 
हम तो ऐक्य की दिशा में । वह दिशा सबके ल्षिए भिन्न है, फिर भी 
सवके लिए पक है। वह भ्रद्वितीय है। वह सबको इसी क्षण सुक्षभ 
है । उसके लिए प्रतीज्षा की या शोध की आवश्यकता नहीं है। न कहीं 
भागने की जरूरत है। उत्तकी सूचना तो हमारे भीतर हर समग्र ही 
ध्वनित हो रही है। उसको सुनते भर रहना है। 
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(१) 
सवात्न है कि अच्छाई-बुराई क्‍या ! 
एक पड़ोसी बुज़ंग की उदारता से प्रभावित हुँ। आसपास कोई 
बीसार दो कि वह देखने पहुँचेंगे, स्वाद देंगे, दवा करेंगे। सभा- 
संस्थाओं को दान देते हैं | कई छात्र उनकी ओर रो वृत्तियाँ पा रहे हैं । 
जाह़ों में रज़ाइयाँ-बटती हैं। भ्वेक समितियों के वहे सदस्य है। धत 
है, पर व्यसन कोई नहीं है। पढ़े नहीं तो गुने बहुत हैं। पेठ उनकी 
गहरी है। बुद्धि चौकत्ती । कान भौर श्राँज खोलकर रहते है। ऊपर धन 
का दिखावा नहीं दीखता है। 
सब है, पर अरे यह क्या ! लाजा के सुँह से तो फूड गातियाँ 
निकल्ञ रही हैं ! आगे की सुध नहीं, ऐसे गुस्से मे है | ऐं, क्या हुआ ! 
-अह, वह तो उनका नौकर है। नौकर ने गुस्ताज्ी की होगी । 
ताबेदार लाजा के आगे मुँह खोले ? यह हो और त्ाज्ञा उसको 
सह जायें ! जी नहीं, ऐसे ज्ञाख का घर उनका राख न हो जायगा ! 
इससे अपने लखपतीपन को क्षेकर वह काफ़ी सगव॑ और सावधान हैं । 
ऐसे ही एक रोज़ जगराम थ्राया | जाला की घुड्साल पर वह संस 
था। आदमी मेहननती और मजबूत था। पर आया तो गिद्गरिडाता 
हुआ मेने कहा--जगराम, क्‍यों क्या बात है 
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वोला--बाबू , लाला से हमारी तनख़ा दिवा दो । 

मैंने पूदधा--क्या हुआ ! 

बोला--निकाल् दिया । 

वात यद्द हुईं कि ल्ञाल्ा ने सवेरे आकर कहा कि घोड़ी आज धुमा- 
कर क्‍यों नही लाया ? जगराम ने कहा कि 'घुमा लाया हूँ, जी । लाता 
ने कहा, 'चुप सूअर, जवाब देता है। हम कहते हैं, नहीं घुमाके लाया, 
फिर भी वके जाता है !! जगराम ने कहा कि 'हुजूर, घुमा लाया हूँ ।” 
दस पर लाला ने गुस्से में जो कहा वह हुहराया नहीं जा सकता और 
जगराम को उसी वक्‍त वरख़ारत कर दिया। 

जगराम का ज़याल था कि लाला दिल के दयालु हैं | तवखा देंगे 
ज़रूर, बल्कि चाहे वाशिव से भी ऊपर द्‌। पर उसे नीचा दिखाना 
चाहते हैं| लेकिन ठाहुर का वेटा वहन-वेटी की गाली नहीं सुन सकता। 
जाकर अभी उनके हाथ जोढ” तो फोरन लथ पेसे दे दंगे, यह पक्की 
बात है। पर वह तो मुझसे होने वाला नहीं। लेकिन, आप जानते 
हैं, वादूजी, गरीब आदमी हैँ, सो कहके तनज़ा दिधा दो तो बढ़ा 
जल हो | 

जगराम की वात सच है । लाता दुयालु हैं, दीनो के प्रतिपाल्क है, 
ओर दान-इनाम यहुत देते रहते हैँ । पर अपने सम्मान का भाव उनमें 
इतना चहका हुआ रहता है कि वही अ्रभिमान हो जाता है। दान और 
दया से उनके सम्मान को सुख मित्रता है । उनके अमिसान को ऐसे सेक 
पहुँचती ह। उसी फोडे पर डेंगली पढ़े तो यह उनको सहन नहीं हो 
सकता । उस अ्भिमान के किनारे के उस पार लाला बड़े भले हं, उस 
किनारे से इधर उनकी कमज़ोरी नज़र आ जाती है । 

उनसे दान पाने वाले से पूछो तो लाज्ा बढे भले द। गाली खाने 
वाले से पूछ्दो तो तस्वीर उठनी उजली नहीं है। 

अय लाला भले है कि ठुरे, इसका क्या जवाब है ? जवाब है कि 
दोनो हं। सच पूद्धिए तो न वह एक है, न दूसरे ट। वे विशेषण तो 
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खाने हैं, भोर लाज्ञा व्यक्ति हैं । भ्र्थात्‌ वह स्वयं हैं। अपने में दुबकी 
अपनी आदतों से और न जाने किस-किससे ्ञाचार वह बिचारे एक 
आदमी हैं। मिखारी देखते हैं तो दान उन्हे वैसे ही देना पडता है जैसे 
गुस्ताज़ी देखते हैं तो गुरसा होना पढता है! 


(१) 

पक खूनी चोर पकड़ा गया। राम-राम, केसा खूँ क्षार ! अभी तीन 
खून उसके माथे हैं। और चोरियाँ तो कितनी ! मुश्किल से हाथ लगा। 
पुलिस झपने को शाबाश मानती है । 

पर घर पर उसकी माँ छाती पीट रही -है । वह माँ बेटे को जानती 
है, चोर को नहीं जानती । माँ वीमार थी भोर खाने को और दवाई को 
कुछ न जुटता था। तब उसके वेंटे ने पहली चोरी की | माँ सुनकर काँप 
गई | पर उस बात पर बेटे के प्रति कृतज्ञता के श्राँसू भो उसमें आये। 
अपनी चोरी के कारण माँ के निकट वह कुछु और भी भ्रधिक बेटा हो 
गया। माँ के लिए तो उसकी चोरी एक तरह से उसका स्थाथ-त्याग 
हीथी ! 

वही चोर आगे ढाह्ू बन गया। सुनते हैं धन ज्ञाता और गरीबों 
में दाएँ-बाएँ बाद देता था । ओर वे दीव लोग आँखों मे शाँसू लाकर 
अब उसे याद करते हैं। 

नाम सममिए उसका तुछा हैं। यानी तुलाराम । भ्रव सवात्न है कि 
वह सुलाराम क्या दे ! जेल में वह डाकू है, फॉँसी पर हत्यारा होगा । 
पर माँ के जी में ओर कुछ छोगों की श्ँसू-भरी आँखों की दृष्टि में बह 
क्‍या है ? वहाँ दुरा नहीं, शायद भक्ञा है और श्रेम का पान्न है| 

अब पूछें कि तुछा क्‍या है ! श्रच्छा है कि तुरा है? तो मालूम 
होगा कि वह दोनों है और एक भी वहीं है। सच पूछिए दो वह स्वयं 
है। कुछ अनिवार्य कारणों का अनिवारयय फत्ष । आँसुओों में से भत्ता 
दीखता है, कानून में से चुरा दीखता है। 
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(३) 
ऊपर दो उदाहरण दिये। पर हम सब, या दर कोई, उदाहरण है । 
सबका वही द्वा्न है। सब भच्छे हैं, सब घुरे है । उस ओर से वह, इस 
ओर से यह। असल में सब अनिवार्य हैं। भ्रच्छाई-बुराई को अपने 
द्वारा प्रगटाने वाले होकर भी खुद अच्छे-ठुरे नहीं हैं । 

“ इस तरह सब समान हैं। पक्षपात का दोष ईश्वर को भला केसे 
दिया जा सकता है | सर्वव्यापी होकर पक्षपाती होना ईश्वर के वश का 
ही काम नहीं । अतः वैज्ञानिक और धार्मिक-बुढ्धि समदर्शी है। सबके 
भीतर की राशि के ऋण-धन जोहे' और ईक्वेशन फेलाएँ तो फल वही 
हाथ लगेगा : शून्य | 

जगराम और सेठ, तुछा ओर जज, सभी आदमी हैं । सब की कीमत 
और जगह इस दुनियाँ में भ्रत्नग है । एक घट है, दूसरा बढ है। सेठ 
जगराम को गल्ली दे सकते हैं और तनखा रोक सकते है, जगराम गाली 
खा सकता है और तनखा के लिए गिडगिदा सकता है। उसी तरह 
तुछा कानून के फंदे से फाँली पा सकता है, क्योंकि जज, किताब देखकर 
उस कानून के फल्दे की फाँसी उसे दे सकते हैं। समभावी सष्टा की इस 
सृष्टि में इसी विषम भाव से काम चला करता है । सबके अलग काम हैं 
और अलग दाम । यहाँ तक कि उनमें आकाश-पातात्व का फर्क और 
भच्य-भत्तक का सम्बन्ध दीखता है । हाँ, वह अन्तर और विरोध-सम्बन्ध 
है भी । फिर भी सब आदमी हैं। यानी सबके भीतर एक सामान्य सत्य 
है। सब प्रेम से खिलते ओर अपमान से झुलसते हैं। सबसे आहार 
निद्रा, भय मैथुन च सामान्यमेतत? है। 

इससे मुझे हक नहीं कि एक को अच्छा और एक को चुरा कहकर 
में छुट्टी पाऊँ। सत्य पर में श्राँख नहीं मांच सकता । तुछा फाँसी पा 
रहा हो, तव जज प्रिज खेल सकता है। इस फुर्क पर आँख में नहीं 
मींचता । आँख मींचना उससे घबराना होगा । लेकिन मुझे इच्छा नहीं 
कि जज के प्रिज खेलने ओर ढाक के फाँसी झूलने में में विज्न बर्नें । 
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श्र्थाद्‌ वह भ्रन्तर में खुली आँख से देखता और खुले मन से मानता हूँ। 
फिर भी उन्हीं आँखों में यह भी देखता भ्रौर उसी मन से यह भी मानता 
हैं कि जज जेसे अ्रच्दा वेसे छुरा भी है; और डाकू भो जेसे दुरा, वैसे 
अच्छा भी है । 

अर्थात्‌ इस दुनिया के आदमी में जो अन्तर दमें ननर आता है, 
उन आदमियों में से किसी को अच्छा और दूसरे को दुरा कहकर हम 
उस अन्तर को नही समझ सकते । यह तो राग-इंषसयी वृत्ति होगी। 
उसकी जद में हमारी रुचि-अहुचि काम कर रही हो सकती है। हम उस्त 
बारे में व्यक्तिगत रूप से सावधान हों तो भी वर्ग-हित और वर्ग-चेतना 
से आबद्ध हो सकते हैं। याती हमाशा विवेक शुद्धू-विवेक नहीं, धर्ग- 
विचेक दो सकता है । 

क्या आप समसते हैं कि मोदो तनख़ा और मोटो किताब भर 
बारीक बुद्धि लेकर सद्‌ण्ड-विवेक के भ्रतिनिधि जो जज-मशिस्ट्र ट समाज 
के हृदय के थीच से अधिक समाज के सिर पर बैठे हुए हैं, वे अन्‍्तः 
विवेक के प्रतिनिधि हैं? नहीं; तात्फाक्षिक शासन की न्याय-पुस्तक 
(दरड-पुस्तक) के संरक्षक भौर पहरेदार भर थे है। वे अपनी बात नहीं 
कहते, या अपनी कहते समय भी अपने वर्ग की वात कहते है। 

इसलिए वे सब आईन-कानून, मिनके साथ विषभ-बुद्धि भोर दृण्ड- 
भाषना मिल्री हुईं है, कतिपथ की स्वार्थ-रत्षा के काम के हें; सच्ची प्रगति 
के प्रयोजन के वे नहीं हैँ। सत्य-शोध के काम लायक वे नहीं हैं । सत्य 
शोध के लिए समत्व-चुद्धि से चल्नना होगा | महात्मा भ्रौर पापात्मा, 
प्राह्यण ओर चाण्डात्र सबमें समत्व-बुद्धि | उस समभाव के त्लाथ ही 
जीवन-तत्त्व की भ्र॒ख्नल्ल जिज्ञासा ओर असत्न शोध हो सकेगी । 

आशय कि जब दम इृढ़ता के साथ मान लेंगे कि आदमी कोई 
भ्रच्धा भौर कोई बुरा नहीं है, सव भ्रच्छे हद क्योंकि सबमें ईश्वर का 
घास है और सत्र घुरे हैं क्योंकि सब इेश्वर से सिन्‍न हैं, निश्चय के साथ 
जब दम यह मानकर चत्न सकेंगे तब ही अच्दाई भ्रौर वराई के सवाल 
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का जवाब हूँ ने के अधिकारी होंगे। 

अगर हम जानना चाहते हैं कि अ्रच्छाई-हुराई क्या है तो हमें डाकू 
के बारे में जज के फैसले, या जज के बारे में अभियुक्त के फ्ेसले को 
झपने मन से एकदम दूर हटा देना चाहिए । जिसको छुरा ससमा है इस 
के भीतर से हुराई की गाँठ मिल्ल जायगी और जिसको धर्माव्मा साना 
है उसमे से श्रच्छाई का मन्त्र सिज्ञ जायगा, यह मानना भ्रम है । श्रात्वो- 
चना से व्यक्तित को पकड़कर कुछ नही मिलता | चीमटे से हवा नहीं 
पकडी जा सकती । व्यक्ति प्रेस से मि्षता है। व्यक्ति के भीतर का 
सत्य भी प्रेम से मित्रता है। वृह्दत्‌ भोर व्यापक प्रेम का तास ही सस- 
तामाव है। प्रेम से देखने पर दोषी अपने दोष के कारण बढ्कि भर 
भी करण प्रेम का पात्र हो जायगा। उसी तरद प्रेम से ल्ोगे तो जज की 
जजी का भ्रातंक और जट एकदम शूल्य हो जायगो झौर जज नाम के 
थ्रादुमी की श्रसत्रियत आँखा के लिए रद्द जाथगी । 

ऐक्स-क्विरण होती है न। उससे मांस के आवरण के आर-पार जो 
है वह दीज आता है। प्रेम सी वही किरत है। उससे ऊपर की व्यथ्थ- 
ताओो के बीचे और पार जो सचाई है उत्त पर नजर ठिकने का छुभीता 
होता है। उतने गहरे में डाकू की डकैती भौर धर्माव्मा की मात्रा भौर 
दुनियादार की श्रहम्‌-तुष्टि क्या दनिक भी वच सकती है! ज्वालामुली 
के गर्भ में ज्वाला के अतिरिक्त क्या कुछ भी भोर हो सकता है ! छूडा 
हो कि कंचन, सब वहाँ जाकर भ्राग हो जाता है। इसी से कहना होता 
हैं क्षि अच्छे का भ्रच्छापत भौर हुरे का बुरापन उन आदुमियों की भ्रस- 
लियत नहीं है। भ्सत्षियत जानने के लिए उन पर हम-भपके चिपकाये 
हुए सत्र लेबिल णाहकर शल्लग कर दैने होंगे ! लेबिल काम ठेते हैं, पर 
उन्हीं लेविलों की जब पदवात्व का सवात्ञ हो, तो वे ही काम में वाधा 
दे सकते है । 

हम भच्छाई-हुराई को भीतर से समसूना चाहते हैं, इसी से इतनी 
भूमिका की जरूरत हुई । भ्रच्छाई-बुराई को समसने में हम एक कदम 
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भी आगे नहीं दद़ सकते जब तक उन्हें तरह-तरह के आदमियों से 
चिपटी हुईं देखने के हम भ्ाद़ी हैं। ब्यक्यों में जो भेद करतो है ऐसी 
बुढ्ि के पूर्वाप्रह शान्त नहीं हैं। अपने पूर्व-पहों को पदिले सुज्रा देना 
होगा । व्यक्तिगत रुचि-अरुचि से ऊँचे हो जाना होंगा। मत-मतान्तर 
से अपने विवेक को शुद्ध रखना होगा । 

कदपना है कि भौत के वाद ज्ञोग धर्मराज के आगे पेश होते हैं। 
तो क्‍या वहाँ सब अपने-अपने कपड़ों में ले जाये जाते होंगे ? राजा ताज 
में भोर गूरीब चियढ़ों में धहाँ पहुँचता होगा ? कलक्टर साहब कल्नक्टरी 
लेकर और चपरासी कमर में चपरास बाँधकर क्या वहाँ पेश होता 
होगा ? वह दरबार मेरा देखा नहीं है । पर मालूम होता है कि कपडे 
सब यहीं रद्द जाते होंगे भौर श्रपनी भीतरी यथार्थता में ही उस श्रदा- 
लत में सव खडे होते होंगे ! जो विशेषण की श्राँख में आता है, वह छूट 
जायगा, और विशेष्य ही वहाँ पहुँचेगा । तब कौन जाने कि वहाँ ह'जील 
की बात ही घटित दिखाई हे कि 776 #78 #श] 96 [08 |8४ 80 
(6 |## ॥78 

श्राशय : भ्रहंकृत मान्यताश्रों को चुप करके ही हम सत्य-विचार की 
दिशा में बढ सकते दैं। मान्य का आदर भौर घणित का अनादर छोड 
दोनों को एक जुमीन पर बेठने देना होगा, तव बात आगे चल्लेगी | 

थानी अ्रच्छाई-घुराई सच्चे तौर पर तभी जानी जा सकेगो जब 
आदमी में अच्छा-वरा हमारे ज्िए कोई न रह जायगा। 


(४) 
उपर देखा कि व्यक्ति श्रच्छा-छुरा नहीं हैं।तव अच्छाई-बुराई 
कहाँ है ! 
4, कर्म में ! 
२, फल भें | 
३, धात्मा में ! 


४. परिस्थिति में १ 
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[कह सकें कि अच्छाई-बुराई ही नहीं, तब तो ठोक है। पर क्या 
वह हम कह सकते हैं नहीं; भाषा में वह हम नहीं कह सकते । भाषा 
द्वेत पर सम्भव बनती है। भ्द्वैठ मौन-अद्धा का विषय है | यह दो सच 
है कि जो भ्रन्तिम है; वह अखंड है, उसमें तो अरच्चाई-बराई झादि 
सभी द्वित्व-सुक्ति पाते हैं | पर ह्वेत काटने के लिए भी द्वोत का विचार 
किया जा सकता है। ] 

१, कर्म की स्वतन्त्र सत्ता नहीं हे | कर्म कर्ता से निरपेत्त नहीं। 
माँ ने प्रेम की थपकी दी, दूसरे ने क्रोध से बेसे ही थपको दी । यहाँ कम 
का रुप एक है, उसके तोल दो हैं । 

२. फल मूत्ञ-भावना से मिन्‍न है । माँ के प्रेम की थपकी बच्चो को 
रुज़ा सी सकती है, दूसरी भर कोई बात हो सकती है जिसकी घोट 
शरीर पर न दीखे, मन पर गहरो पढ़े | इस तरह आँख से या सहज 
बुदि से दीखनेवाला फत्न छुल्न भी हो सकता है। 

३. आत्मा यदि भुल-चैतन्य का नाम है तो यह बड़ी गहन-गवेषणा 
का विषय होगा कि भ्रच्छाई-हुराई का दवित्व वहाँ केसे होने में आया ? 

४. परिस्थिति मे उसे देखना अपने को अपने से बाहर देखने के 

वराबर है। सचमुच उस सिद्धान्त पर चल्ले तो चोरी के ल्िए चोर को 
छोड़ना और उसके आसपास की परिस्थिति को पकडना होगा। यानी 
चोर को साफ, और हवा को साफ़ छरने में लगना होगा। उस बात में 
भी तथ्य है, पर तथ्य का अ्रंश है। चोर भ्रपनी परिस्थिति का शिकार 
नहीं; बहिक अंशवतः अपनी परिस्थिति का निर्माता भी है। उस दिन 
जाने किस कारण लहसुन की गाँठ कमरे में रखी थी | कमरा उसकी गन्ध 
से भरा मालूम हुआ | ऐसी हाज्ञत मे उस गन्ध से छुटकारे का क्‍या 
यह उपाय होगा कि लहसुन की उस गाँठ को तो देड़े नहीं, भोर सारे 
कमरे में इतर छिडकते फिरें ! अर्थाव्‌, कमरे में भरी गन्ध उस कमरे सें 
रखी हुईं चीज़ो से एकदम इतर वस्तु नहीं है। इस लिद्दाज़ से परिस्थिति 
मे भ्रच्छाई-बुराई देखना कारगर स होगा । 
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सवात्न होता है कि तब फ़िर क्या करना होगा ? 

वेशक सवात्त वह सच्चा है। एक तरद्द वह नित्य है। प्याज को 
जानने के ज्षिण उसके छिल्वके को छिलका कहकर छीछते चले दो वह 
प्याज़ कहाँ रह जायगी ? “यह भी नहीं, वह भी नहीं,! इस पद्धति से 
'जो है' क्या बह मिल्लेगा | अन्त से 'नेति! ही दवाथ रह सकती है। 

पर मैं कहता हूँ कि “नेति' से कोई क्यों घबरावे ! दाशंनिक का 
'तेति! ही भक्त का 'तत्सत्‌' है। हम 'नेति'! को शूल्य रखने को लाचार ह 
क्यो बने रहें ! सक्तति हो तो 'न छुछ! ( नेति ) ही हमे 'लब कुछ! 
( इंश्वर ) हो सकता है । 

तके की सीमा निषेध की लीसा है। उस सीमा तक हमें ले जाने 
के ल्षिए हम उसके कृतक् ही हो सकते हैं। वह सीमा ही कारण है कि 
उसके आगे हम श्रद्धा का अवद्यम्ब थामे । कहा जायगा कि तक जहाँ 
रुक जाता है, उस हद से भागे भी कुछ है यह किस आधार पर माना 
जाय ) स्पष्ट है कि तके के आधार पर तो यह नहीं माना जा सकता | 
तब क्‍या सत्य को सीमित सानना होगा ? कठिनाई है दो यही दै कि 
व्यक्त द्वाचार होना नहीं चाहता | कहीं उसकी हृद खींच दी जाय, 
यह वह नहीं सह लकता। शरीर की हृद है, पर मन उस हृद को नहीं 
मान सकता। इससे जहाँ हद भाई भौर उससे आगे बढने की सुमा- 
नियत आई कि वहीं वह उसे अपने भीतर की शक्ति से न मानने को 
लाचार हो जाता है। इससे तक को वह स्वीकार करता है, और जहाँ 
तक रुके, वहाँ श्रद्धा को स्वीकार करता है। भ्राँ जहाँ तक जायगी 
वहाँ तक देखेगी। आँख नहीं जायगी, वहाँ व्यक्ति बुद्धि से जावगा । 
बुद्धि नहीं जायगी, वहाँ अद्धा से जायगा। अर्थात्‌ भ्रषनी आत्मा पर 
वह सीसा स्वीकार नहीं करेगा । सीमित शरीर के भीतर की आत्मा को 
असीम से कभी कुछ भौर वह नहीं मान सकेगा। 

असकछा बात यह है कि कार्य-झारण की कड़ी जोडती चलने दात्ी 
बुद्धि चत्ष सकती है स्थिति पर । नकशा बनेगा तो स्थिर कनवास पर । 
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सी से कीक् जह कर कनवास को खूब कस देठे हूं, ठब उस पर डूाइंग 
खींची जादी है । 

किन्तु यह सुविधा जीवन का चित्र बनाने या उसका विज्ञान सम- 
सने वाले के लिए नही है। जीवन-पट थिर है ही नही; वह प्रतित्षण 
प्रवाही हैं। बहते पानी पर तस्वीर खिचेगी तो कैसे ? क्कीर खींचते हैं 
कि बहाव सब भर देठा है। 

तो भी हवा शान्त हो; प्रकाश मध्यम हो, पानी कुछ सोभा हुआ- 
सा बह रहां हो; तन किनारे एर बैठकर उस पानी की तह पर चित्र 
भी दिखाई दे आता है। अधिकतर चहद्द चित्र हमारा ही होता है। कभी 
क्िस्ती प्रियजन का भी वह चित्र हो सकता हैं। पर पानी के बहने के 
साथ चित्र कॉपने लगता है, बिखर जाता है और धूप खूब फूटी हो तो 
वह चित्न बनना ही झुश्किल हो जाता हैं। हस तरह रदि भागते जीवन 
पर कोई हम अपना चित्र उसार देखते भी है दो अ्रधिकांश सम्भव यह 
है कि जीवन-पट को सोया हुआ क्रिपत किया है और उस पर हसने 
भ्रपना ही चित्र उतार देखा है। वह जीवन का घिन्न नहीं, हमारा भ्रकसत 
है। थह भी हो सक्षता है कि उस चित्र के पीछे कववास ही न हो प्रौर 
एक पेसुध तन्प्यता में मानों शून्य पर ही उभार कर चह देख लिय 
गया हो । 

अर्थात्‌ तक के कदमों को धिर जमीन चाहिए। श्रौर जीवन एक 
बहाव है। हससे तक सब-कुछ करके भी उसके गद्दतेपन को नहीं 
पकइ पाता । 

यहाँ में कहना चाहता हूँ कि जीवन की गतिशीलता से अल्लग होकर 
भच्छाई-बुराई को नहीं समका जा सकता है, समझा जाया तो वह 
सममभना ग़ज्ञत होंगा। कम में, फल्न में, परिस्थिति सें अच्छाई-दुराई 
को देखना जीवन के गति-पत्त से श्रपनी इष्टि को विम्रुख रखमर ही 
हो सकेगा । 

किन्तु गति तो जीवन दा लक्षण दे । इससे गति-निरपेत्त भ्रच्छाई- 
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बुराई को वाँधने या खोलने वाली सब परिभाषाएँ अधूरी हैं। वे स्थिति 
को स्थिर करने का आग्रह करके जीवन की गति को रोकठी हैं। 

पिरता जड़ता है । जता में अच्छाई-बुराई कहाँ उसको गतिमय 
भाषा की परिभाषा में देखना और दिखाना सही हो सकेगा। 


(४) 


जीवन गतिशील दे, इसका क्या अर्थ ? गति में दिशा गर्भित है। 
गतिशील है तो किस ओर गतिशीछ है! या कि उसकी गति में दिशा 
नहीं, केवल्न मात्र स्पन्दन है ! 

स्पन्दन भर मानें और दिशा न मानें, तो काक्ष का अस्तित्व ब्य्थ 
उहरेगा। फिर ये बीतते जाते हुए दिव क्यों ! इतिहास क्‍यों ! भूत- 
भविष्य क्यों ? भ्र्थाव्‌ जीवन प्रथमतः स्पन्द्शीज् है ही, पर उस स्पन्द॒न 
में कुछ लक्ष्य है। केवल बेचेनी नहीं है, एक अभित्ञाषा है। उस अभि- 
त्ञापा का मानो एक केन्द्र है। यानी उसमें दिशा है। वद क्या ! 

इसके जवाब की भाषा पश्चिम की एक है, पूर्व की दूसरी है । 
भाषा भिन्न है। पर स्वर भ्रसिक्ष है। पश्चिम के प्रकृति-वैज्ञानिक और 
तस्व-विचारक ने जवाब दिया : विकास । अखिल संष्टि अपने में विकास 
करती जा रही है। हम पर जो परिवर्तत हो रहे या हम जो परिवतंन 
कर रहे हैं, और जिसका लेखा-जोखा इतिद्ास देता या उससे माँगा 
जाता है, उन सबमें से विकास अपने को सिद्ध कर रद्दा है । 

झपनी और का मनीधो जीवाध्मा से परमात्मा, खण्ड से अ्रखण्ड 
और स्थूल से सूचम की ओर जीवन की गति की दिशा की बत- 
जाता है। 

यहाँ शंका, हो सकती है कि तमाम सृष्टि की गति ही जब एक 
दिशा में हो रही है तो दिग्भ्रम या निर्णय का सवाल ही केसा ! हम 
चहे-न-चाह, धरती दो घूम ही रही है। हमारे चल्ने-त-चलने की 
बात से क्या कुछ भो उसमे फके थाता है ! भोर यदि ऐसा है दो फिर 
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अच्छाई-बुराई का पश्न ही वहीं उठता चाहिए ! 

यह शंका इतनी अ्रधिक संग्रत किन्तु सांघातिक है कि इसका 
जवाब हूँढने की चुनौती हर विचारक अनुभव करता है और छुछ्ठ उसका 
जवाब देने की भूल में भी पढ जाते हैं। दस प्रश्न पर मानव-जाति के 
अनेकानेक मनीषी पहुँचकर सम्भ्रस से मौन रह गए, और अनेक वित्तिप्त 
हो गए । इसके जवांब पर जिसने सर खोत्मा चद्दी हुवा । और जिसने 
पाया वह चुप रहा। भ्र्थात्‌ यह सवात्न सवात्न ही रहने के किए है। 
हसका जवाब खुद वह नवाब होना है। भोर खुद होना ही जवाब न होने 
के बराबर है । 

फिर भी समझने को कुछ सद्दारा ( जवाब नहीं ) हम पा सकते 
हैं। एक नदी-किमारे हम बैठे है। वहाँ घारा में फूल पत्ते बह्दे मा रहे हैं। 
पर क्या देखते हैं कि कहीं वे फूल-पत्ते बहते-बहते रककर पकक्‍कर खा 
रहे हैं था एकाघ कुछ आगे जाकर किनारे-किनारे फिर हमारी ही तरफ़ 
ज्लौंटे भरा रहे हैं! यावी, नदी सम्रूची का बहाव एक ओर, और एक 
होने पर भी, अनेक कारणों से, उसके पानी मे कुछ विषम गतियाँ भी 
सम्भव वनती है। नदी में जो भँवर पढ़ते हैं, वह इसी विषम गति के 
कारण । यानी सारो नदी जब बह रही हो, तो पानी के लिए नितान्त 
रुप से दिशाभूल का प्रश्त नहीं उठता, सही; फिर भी जीवन के प्रवाह 
में आवत्तक-चक्र कुछ पढते ही है। 

अब, कर्पना के लिए सही गति को हम ऊध्व॑डामन और उससे 
उल्टी गति को अ्रधःपतन कहे । मानिए कि चित्र मं० १ मे स द भौर 
ईंफ रेखाएँ क्रमशः ऊध्च-गमन और अधःपतन की दिशाओं को 
वतलाती हैं। रेखा श्र व हमारी श्राज की हालत की सतह है। 

ञ्र व, रेखा बविन्दुओं से बनती है, बेसे ही जीवन कर्मों से बनता 
हैं। जीव की कर्म परम्परावद्ध गति व्यक्ति-जीवन है। इसलिए रेखाएँ 

विन्दु-रूप दिखाई हैं! विन्दु मानों एक-एक कर्म है| 
श्रव चित्र में स द्‌ रेखा पर विन्दु क भ्रोर ई फ रेखा पर बिन्दु ख 
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की और ध्यान दीजिये । 

रेखा श्र व हमारे सामाजिक सदाचार की सतह को यतलाती है। 
क बिन्दु उससे श्रधोदिशा और ख थिन्दु ऊध्य॑ दिशाएँ हँ। इसलिए 
उनही गति से निरपेश होसर देखें तो क नामक कर्म नीच-कर्स भौर से 
पुण्य-स्म कंदा जा सकता हद ! 
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[ चित्र नं० १ ] 

लेडिन उन पिन्ट्ूप्रा (दर्मा) को रेखा ( व्यक्ति-भावना ) से 'पलग 
परक टेसने से एस अम में पढते ६। क्र्म की कर्ता से श्रलग सत्ता 
नहीं है आर एक कम अ्रपनी परग्परा में एक कष्दी की तरह दे । 

एस भांति उन बिन्दुओं को उनकी गति-दिशा की अपेक्षा में देसें 
तो गलूम शोगा कि क का झुँह स फो भोर होने ऊ कारण वह ऊध्पों- 
न्पुय हरसदिए सके है, भौर भर शघोश्वुस भर्थात्‌ श्रसत-कर्म है। 

परिणाप्र निकला कि सत-प्रसव, सु भ्रौर झ कर्म की श्रपत्ती बिशे- 
पगा गर्ीं है, यहिझ व्यक्ति (ऊर्जा) की गति ऊर्ध्यमुग्पे है कि श्रघोमुसी 
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इस बात पर उस कम की जाँच निर्भर करती दे । इसलिए बढ़ा दीखने- 
वाला कर्म लत्‌ और स्वरप दीखने वाला असत्‌ है--यह कहना भूल 
से खाली नहीं है! उसका मुख किस ओर है, धृत्ति किस ढ़िशा में है, 
यह देखना ज़रूरी है। 

पर विन्दु में तो कोई दिशा होती नहीं। इसी तरह केवल कर्म से 
भी वुछ्ठ पहिचान नहीं होती । दिशा दोठी दै भावना में, जहाँ से कर्म 
की उच्त्ति है। अतः भावना की धपेत्ञा में ही कर्म की अ्रच्छा।ई-हुराई 
की पहिचान हो सकती है। 

मात्रिए कि एक निस्पृह सन्त हैं। वह लाखों के भ्रद्धा-भाजन हैं | 
एक करोडपति उनके चरणों में दस हज़ार रुपये चढाता है, भौर एक 
दीन दो रोज भूखा रहकर पचास क्षोत्त की संजिल करके आता शोर उन 
धरणो में दो पेसे डालकर श्रपता सिर नवाता हे। इसमे रक्षम् के 
लिहाज्ञ से या बड़े या छोटे आइसी के लिहाज़ से उन दोनों के दानों 
की तुलना नहीं हो सकती | सभी पहिचान उनके भक्तिभाव के माप में 
ही हो सकती है। और उस तुला पर, कौन जानता है कि दो पैसे 
इज़ारों रुपये से भारी नहीं तुल्न सकते 

इसी भांति एक धामिक धनिक ने एक तीथ पर के सब अपाहिलों 
को दो-दो मुट्ठी अन्य दिया ओर दो हजार रुपये क्षयाकर त्रह्ममोज 
कराश्रा। पर, पुक फक्ोर उन्हीं अपाहिजों के बीच में से हँसता हुश्ना 
सीधा निकल गया। कुटिया पर पहुँचा तो एक दीन देहाती जो ढो मुट्ठी 
चब्रेना उसयी झोली मे ढाल गया, फ़क्ीर ने उसी असनन्‍न मुस्कराहट के 
साथ उस चवबेने का भोग पाया ओर गंगा का पानी पी निश्चिन्त हो 
गया। 

श्रव घेश्य फी अ्रखों से कदणा का पानी आ गया द भौर उसने 
ढिया ही दिया है। फक्कीर ने दिया छुद्द भी नहीं; वढिक सब देख हँनता 
रहा है | उलटे गरीप से दो मुट्ठी चत्रेता लेकर उसने अपने पेट में ढाल 
लिया है| तो भी यह नहीं कहा जा सकेगा क्रि श्रेष्ठि का दान सन्त 


जला 
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के ग्रदण से उच्च कर्म है। दँच-नीच की पहिचान के लिए निगाह को 
कहीं अन्यत्न पहुँचने त्वायक बनाना होगा । 

इंस भाँति गति के बिचार से अलग होकर केवल्ञ मात्र स्थिति में 
अच्छाई-चुराई नहीं देखी जा सकती । जो अधोमुखी हो और करे वह 
बुराई; और उत्कषे जो साथे वह अच्छाई । 

और क्योंकि व्यक्तियों की भूमिकाएँ भिन्‍न हैं टर्सालए बिलकुल 
सम्भव है कि एक के लिए एक कम अ्रच्छा और दूसरे के लिए वही कमे 
छुरा हो । 


(६) 


उच्ती प्रश्न पर एक-दूसरे ढंग से विचार करना उपयोगी होगा। 
उससे विशेषण नहीं, विशेष्य पर प्रकाश पडेगा। 

हमारा व्यक्ति-जीवन क्यों है! इसलिए कि वह उत्तरोत्तर समष्टि 
रूप दो । इसी से व्यक्ति सरता है क्योंकि उसके सदा जोने में कुछ अर्थ 
नहीं । और उसी से फिर-फिर वह जीता है, ताकि कभी तो मुक्त हो। 
अर्थात्‌ व्यक्ति के अदम्‌ को, चाहे तो कहिए विशद्‌ होकर या कहिए 
शून्य होकर, अ्रपदी कृतकझृत्यता में निखिल के साथ मित्र जाना है। 
व्यक्ति-व्यक्ति न रहे, विश्व हो जाय । बिन्दु लागर बन जाय | 

यही उसके विकास, उन्नति या प्रयास की दिशा है। उस दिशा से 
वढते जाना अच्छाई है, न बढना घुराई है। न बढ़ने का श्रथ, स्पष्ट हो 
केवल रुकना नहीं, बल्कि गिरना है। क्योंकि चेतन जगत्‌ में स्थिर कोई 
स्थिति नहीं। क्षण के लिए प्रयत्न ढीज्ञा हुआ कि व्यक्ति गिरा | सतत 
प्रयत्मशी्ञता द्वी एक बचाव दे । 

इस दृष्टि से अच्छाई और बुराई में तत्तत-मेद नहीं है। रुकी मत्ाई 
घुराई हो जाती है और रुकी बुराई ही का दूसरा नाम भक्ताई दै। 

इसे स्पष्ट करने की आवश्यकता दे | 


| 
! 
ते 
कममन्यरः 
त 
पर 
“पे 
न्णत 
ष्द्े 
/4।। 
हा] 


चित्र नं० २ में चार चक्र हें। सबते अन्दर का चक्र सानिए ब्यक्तित 


का अहचक् है। स्पष्ट हो कि सव चक्रों का केन्द्र एक्र हो है। यानी 


न 


विश्व के और व्यक्त के केन्द्र दो नहीं हैं। उसके पास-पास ध्मनेदाला 
इक्र श्र है--यानी व्यक्त के सदर श्र्याद अहम ने फ्रेलकर सन-बुद्धि- 
शरीर भ्रादि के साथ जहित होकर नाम-रूपात्मक एक इउक्दि की 
संज्ञा धारय की 6 | उसके बादर छा चक्र (4) जगव्‌ के उस अंश को 


डे 





चित्र 
व्यक्त करता है ऊि जिसके श्रति व्यक्ति अपनेपन अथवा स्वत्व का नाव 
रुदता है । श्रर्याद ध्यक्तति छू वस्टुओं में अयवा चब्यक्ष्तियांसें 
फिर अपना स्वार्थ-माव फैंडा च है। मेरा घन, मेरी स्त्री, केरा पुत्र 


मेरा मित्र, मेरा देश हत्या 


इस सीमा के बाहर जो है, वह (दूत स्व ) व्यक्ति के लिए प 
अथवा पराया दे । 


न्म् 


जीवन की सहज विक्रास गति यह है कह्लि भीतर के चक्र ओर 
सयसे याहर के क्र में संवेदन की एकता हो और इस तरह भींठ 
प्रादी बाहर के चक्र में अपने लिए जक्तड़ नहीं बिक मुक्षित और पूर्यता 


| 
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अनुभव करे । भीतर को मुक्ति बाहर से विरुद्ध नहीं, बल्कि अ्भिन्‍न 
वनकर होगी । किन्तु यह कहने से तो नहीं होता । इलके लिए कदप- 
करपान्तर भौर जन्म-जन्सान्तर चाहिएँ | भुव-बाघा यही तो है । 

किन्तु जीव की विकासशीलता की पहिचान इससे साफ़ हो जानी 
धाहिये | ड बिन्दु जो कि हमारा ही केन्द्र है, किन्तु अलल मे जो विश्व 
का भी केन्द्र है उससे क्रशः भर, ब और स की दिशा में हसारे ऐक्य- 
भाव को बढते चलना चाहिए । जहाँ यह गति आगे बढने से रुकती हे, 
वहीं से वह उल्लडी यानी अपनी ही झोर को मुड् जादी है, यह मानना 
चाहिये | बस वहीं से वह श्रयथाथ हो जाती, और छुराई को जन्म देती 
है। प्रश्न यही है कि स की परिधि की ओर उ की संचेदन-शक्ति कितनी 
दर तक दौड़ने दी जातो है ) साधारणतः व, जो कि उसके स्वत्वभाव 
की बृत्ति है, उसकी परिधि से आगे व्यक्ति में मेत्री-माद नहीं वल्कि 

हु वेर-साव होता है। श्रर्थात्‌ इस व की परिधि पर स का कितना 

दुवाव है, अथवा कितना खिंचाव है, इससे व्यक्ति का महत्त्व जाना जा 
सकता है। दबाव है दो दुराईं, खिंचाव है तो भलाई । 

अर्थात्‌ व्यक्ति की परीक्षा पहाँ हैं जहाँ उसकी सोमा है । दूसरे 
शब्दों में जहाँ उसका मेरा समाप्त होता है और पराया शुरू होता है। 
वहाँ यदि उसकी चेदन्य-शक्ति अहंकृत होकर काम करती दीखती है 
और पर से विरोध व हं ष ठानती है दो ठीक उसी जगह से हंराई का 
आरम्भ हो जाता है। और यदि उस सीमान्दर प्रदेश पर चैतन्य का 
प्रवाह अअगासी यानी पर के प्रति सहाहुभूति में पूर्ण है तो वही द्िया- 
शील भक्षाई की पहिचान है। 

इसी बात को संक्षेप में यो कहें कि हम में से सब तोगों के स्वत्व- 
भाव की एक-एक परिधि है। परिधि के सीदर स्वभावतः सब कोई सत्ना 
है। वाधिन सी अपने बच्चे को प्रेम करती है। अपनेपन के दायरे मे 
हर कोई प्रेम ही करता है। सवात्न वहाँ होता है जहाँ स्व! की परिधि 

पर! से टकराती है। अहिसा का अथवा अच्द्ाई-छुराई का प्रश्व ठीक 
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वही उठता है । 

लाता ने जगराम को गाजी देकर क्‍यों निकाला ? तुल्ला ने डाका 
क्यो डाला ? खूनी ने खून क्यों क्रिया ? जज के हाथों कानून ने उसे 
फॉसी क्‍यों चढाया ! साँप ने क्यों काटा ? बाघ ने क्‍यों फाडा ९ इस 
सब के पीछे एक ही उत्तर मिलेगा। वह यह कि सबने अपने और 
अपनों के बचाव के लिए पर “पराय्रे” की परवा नहीं की । उन्हें स्वराग 
था, इसीसे पर-द्व प के रूप में वह फूदा। 

एक माँ अपने वच्चे को बढा प्यार करती है। वह प्यार कैसा प्यारा 
मालूम होता है। वह भ्रच्छाई कही जायगी। पर उसी स्त्री को दूसरे 
बच्चे की तकल्लीफ तो छूठी भी नहीं | यहाँ तक हो सकता हैं कि अपने 
बच्चे के लाड में वह शख्ामज़ा सममे कि पढोसिनें उसके त्ाढले पर 
जल्ी मरती हैं, हाय, उसे नजर न लग जाय! इस तरह बच्चे का 
प्यार अगर उसे दूसरों की तरफ सहानुभूति-हीन बनाता हे वो वही 
बुराई का कारण होता है। बच्चे के लिए माँ के हाथों नृशंसकर्म होने की 
कहानियाँ कम नहीं हैं । 

मेरा परिदार भूखा है; यच्चे त्रिलख रहे हैं। बदन में दम रहते 
क्या में उनका वि्लखना श्रनन्तकाल तक देखता ही रहूँ ! लानत ऐसे 
मर्द पर। इससे रात को निकलता हूँ श्रोर पढोली की तिजोरी तोड़ 
वहाँ से भरे-हाथ लौटता हुँ। तथ में कह सर्कूँगा' कि मेरी भँखों मे 
तो भूखा बच्चा द्वी था, कित्ती की छुराई न थी। फिर भी चहाँ छुराई 
है, और वह इसलिए है दि बच्चे को और उसके बिललखने को हृतना 
अधिक अपना करके मेंने जाना कि पडौसी का दुख मेरी झाँखों से एक 
दम शून्य हो गया। और इस तरह पर से अपने स्वभाव का विरोध 
मेंने स्थापित किया। 

इस साँति जहाँ भलाई रुफी; ओर रुककर आत्मतृष्टि दीखी, वहीं 
से बुराई शुरू हो गई, यहाँ तक कि उस विन्दु तक की भज्ताई भी 
बुराई में परिणत हो गई । 


१६४ सन्यन 


दूसरी ओर मानिये कि एक चोर तथ करता है कि धुरी क्षत तो मुझ 
से छूटती नहीं, लेकिन चाहे कुछ दो स्त्री पर, यरचे पर भर गरीब पर 
हाथ नहीं ढालू गा। थहाँ बुराई को रोका गया है, इसलिए चोर के 
इस इरादे में भ्रच्छाई छा वीज है । 

उस दृष्टि से अ्पने बाज्ञक के प्यार में पडोस के बालक को पराया 
मिनने वाल्ली माँ घुराई के रास्ते पर है। और प्रयत्नपूवेंक अपनी चोरी 
की त्ञत पर रोक डालने धाला चोर भ्रच्छाई फे रास्ते पर है। वह माँ 
अपने राग अर्थात्‌ दूसरे के & प में रस लेती, उधर थोर अपनी चोरी 
से व्यधा पाता है। वह ज्यथा ही दे जो कर्म के वन्‍्धन को काटती, 
आर इधर स्वरत्यात्मक वह रस है जो उस वन्धन को बढ़ाता है। यहाँ 
गीता की उस शिक्षा की सत्यता पहचानी जा सकती है जहाँ कम में 
इष्टानिष्ट का भेद नहीं बताया, व्कि कर्म में श्रकर्म को ही हृष्ट बताया 
है। प्र्भाव्‌ कर्म में जिस अ्रंश में श्रकर्मता है, उसी अंश में अच्छाई 
है। कत्‌ त्व का अहंफ़ार यदि है तो फेसे भी भल्ते कम में यथा भज्ताई 
नहीं रहती । 

ऊपर से अच्छाई-हुराई सापेचय शब्द हैं, हृतना ही नहीं, पर उनके 
भीतर कर्मतः अभेद है यह भी हमे समझ लेना चाहिए । इसी को 
फेलाकर देखें दो मालूम होगा कि भ्रपनी धार्मिकता से सन्तुष्ट धार्मिक 
अधार्मिक है और अपने पाप से दुली और दग्ध पापी पुण्यात्मा है। 
क्योंकि कम में पाप-पुणय नहीं, मनोधृत्ति में ह। हृदय पर-दुख-कातर 
हो तो ही अच्छाई है । भीतर दूसरे में उपेत्षा और अपने में रति का 
भाव है तो सब कर्म वन्‍्धनकारक यानी छुरा है । 


धर्म ओर सम्प्रदाय 


लोकमत भअ्रधिकांश जिनके पीछे चल्ञता है उनमें दो तरह के लोग 
होते हैं। एक तो कहते हैं कि धर्म की हानि ही इस युग की समस्या 
हैं और धर्म का प्रचार इसका समाधान है। दूसरों का कहना है कि 
धर्म ही सब विषमताओं की जड है, वही रोग की गाँठ है भर आह्मा- 
परमात्मा से छुटकारा मिलने पर ही जगत्‌ का ज्राण है 

ये दोनों ही प्रकार के लोग अपने को और भ्रपने स्वार्थ को भूलकर 
देश या ज्ञाति के लिए प्राणपण से जुटे हुए दीखते है, दोनो दी 
इन्सान का भज्ना चाहते हैं ओर आपस में कहीं तो कन्पे-से-कन्घा मिल्ा- 
कर चत्षते हुए मालूम होते हैं। ऊपर से जान पढता है कि दोनों का 
हट एक है ओर उनसे परस्पर सहयोग भी है। 

इससे बडा भ्रम होता है। आस्तिक और नास्तिक, श्रात्मिक भौर 
भौतिक ढोना विचारों के प्रणताओं में ऊपर चोटी पर जाकर हम परस्पर 
सहयोग देखते है, यद्यपि ये दोनों विचारधाराएँ आपस मे एक-दूसरे 
की विरोधी जान पढती ह। 

धार्मिक जो चाहता ह समाजवादी भी श्रन्त में वही चाहता है । 
वह समता चाहता है, राबके बीच स्नेहभाव चाहता है, शोक का श्रन्त 
चाहता है, सुख भर प्राधु्य चाहता हैं। दुःख, हिंसा, हेप, मात्सये 
आदि का वह नाश चाहता है । फिर भी वह धर्म नाम की चीज को 
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नहीं चाहता । 

उधर धार्मिक की समझ में नहीं आता कि सुख, सम्ृद्धि भर 
शान्ति, धन पर जोर देने से ओर घासना को खुली छूट देने से केसे 
पार एट सकती है ? धर्म थदि हुछ्चु है तो संसार-तृप्णा को भनन्‍्द करने 
का साधन है। उसके अभाव भे समता भ्रौर वन्धुता थ्रा ही नहीं 
सकतीं । 

यह विरोधामास गत्त-फहमी उपजाता है। यहाँ तक कि दहन ढोनों 
छिरों को लेकर दल बन जाते हैं जो एक-दूरारे के खण्डन में ही श्रपनी 
सार्थकता मानते हैं । 

धर्म शब्द इस तरद्द विरोध का केन्द्र है। एक विचारधारा के लिए 
जो बोद्धिक, क्ोंकिक, राजनीतिक है, धर्म विष की और स्वार्थ की गांठ 
है। दूसरी विचारधारा जो भ्रद्धामूल्लक भरास्तिक भौर भात्मिक है धह 
धर्म में ही वह भ्र्धत देखती है जिसले मरता समाज जी सकेगा भरोर 
तरह-तरद्द के रोगों से छूट सकेगा । 

मेरी धारणा है कि धस को लेकर यह विवाद-विश्रह वीघ में सम्पर- 
दाय के आने के कारण द्वोता दे 

आत्मस्वभाव है धर्म । इस तरह धर्म व्यक्ति में अन्तर्गत है। 
शपने शुद्ध रूप में वह अव्यक्त है | शब्द से अतीत है भौर अ्रगोचर है, 
शरीर दीखता है, श्रात्मा का भ्रजुमान और भ्रन्ुभव होता है । 

शरीर के बिना आत्मा देखी नहीं गईं लेकिन भाव्मा के पिना शरीर 
का भी उपयोग यही है; कि उसे श्मशान में भस्म कर भ्ाएँ | इस तरद 
शरीर की स्थिति आत्मा के ही कारण भौर श्रात्मा के ही लिए है, साथ 
ही शरीर से स्वतन्त्र हौकर श्त्मा भी नहीं जैसा है। हस तरह देही 
( श्रात्मा ) दैद्यपीन है | 

जीवन देह और मन ( देही ) के बीच असमन्‍्जस और सामन्‍्जस्य 
की एक भनवर॒त प्रक्रिया का नाम है | 

आत्मा अपने को देह हारा ध्यक्त करता है। इस तरह देह उसके 
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लिए साधन है पर वही प्रधान हो रहता है तो वह बाधा हो जाता है; 
तथ आात्ण को प्रकट करने के बजाय उसको वह ढकता है । तथ उसमें 
परस्पर विरोध उपस्थित होता है और आत्मा की साधना और उसकी 
ग॒ुक्ित ऊे लिए शरीर का दमन भर शासन करना होता है । 

कर्मेन्द्रियाँ या भ्रज्ञानेन्द्रियाँ श्रसत में तो भ्रात्म-ज्ञान और भ्रात्म- 
चैतन्य के हार और वातायन हैं लेकिन उनमें वृत्ति जब भोग की (अहंकार 
छी ) हो उठती है तो उनका निरोध भ्रावश्यक होता है। उसका यह 
आशय नहीं है कि इन्द्रियों को अथवा देह को नष्ट करना होगा--लेकिन 
यह प्राशय अ्रवश्य है कि उनको वश ठो करना ही होगा । जो श्रेंश वश 
न हो उसका फिर नाश भी भ्रनिष्ट नही हैं। 

धर्म भी असल में अ्रव्यक्त अनिव॑चनीय तत्त्व 6 । वह धर्म धार्मिक 
के आधार से स्थित रहता या व्यक्त हौता है। उसकी आराधना मौन से 
और उपासना एकन्त ते हो सकती है। वही व्यक्त होकर रतोत्र, श्रवण, 
प्राथना, भजन प्रादि का रूप लेता है। ग्हीं से वह उपयोगी पश्रर्थात्‌ 
एद से दूसरे तक जा सकने ओर काम भरा सकने बाला बनता है । 

इस प्रकार वह धर्म जो व्यक्ति को ही नहीं बल्कि एक समुदाय को 
या जाहि को अपनो पारस्परिकता और एकत्रितता में धारण रखता है, 
भादात्मक ही 5छु नहीं होता वल्कि शब्दात्मऊ भी होता है। उसका 
रत्त दर्शन, भीति, रीति श्रीर विधि-विधान होता है। धर्म एक संस्था 
दा रूप लेता है, वह सम्प्रदायगत यनता है। 

जो रुस्थाबदू नहीं, उसकी चर्चा सी नहीं। मानव-भावना के 
क्िपु उसका कितना सी मह्त हो सानच-व्यवस्था मे उसका हिलाय 
आवश्यक नहीं हैं। रंस्था धा रूप लेकर जब वह अमुक सम्प्रदाय का 
शासन-धर्म बन जाता है तब उपयोगिता श्र समस्या के धरातल पर 
उसकी गिनती होने छूगती है । 

मेरा मानना है कि जेंसे ग़रीर के बिना आध्मा की स्थिति नहीं 
उम्ी तरह संस्था प्रधण सम्प्रदाय दे: पिना अमुक धर्म की भी स्थिति 
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नहीं । लेकिन जेसे शरीर होते ही शरीरधारी के लिए जीवन एक समस्या 
ओर पुरुषार्थ वव जाता है बसे ही संस्था भौर प्म्प्रदाय के रूप मे 
आने के साथ ही धर्म के लिए परीक्षा ओर प्रयत्न का अ्रवसर शा 
रहता है | न 

सम्प्रदाय शब्द में भ्रच्छी ध्वनि नहीं रद गई है। बीच द्ोता है 
कि नरूरी तौर पर वह कोई स्थापित स्वार्थ है। सम्प्रदाय का जैसे 
मतलब है दूसरे सम्प्रदाय से विरोध और विग्रह | इस तरह कल्नह 
ओर द्वेष का उसमे बीज देखा जाता है । 

एक तरह से यह दीक भी हैं। मेरा शरीर उुमे दूसरे से श्रत्ञग 
करता है भौर निज पर सेद का जीव पेढ़ा करता है। उसी को आदि 
लेकर फिर और तरह के भेद जीव बनते और मजबूत होते हैं फिर भी 
जेसे शरीर को साथ कर उसे सेवा पर क्लगाया जा सकता है। उसी तरह 
सम्प्रदाय को छ्ाँघकर उसे भी इतर सम्प्रदायों की सेवा मे नियोजित 
किया जा सकता है। जैसे शरीर छो हनकार करने से शरीर से छुटकारा 
नहीं मसि्ञता; बल्कि शरीर के स्वास्थ्य का भ्रभाव ही द्वाथ आता भर 
इस तरह शरीर स्वयं अन्त में अपनी सेवा कराता दै। इसी तरद्द इधर 
सुझे जान पढ़ता है कि किसी आपम्नह में सम्प्रदाय को इनकार करने से 
एुक प्रकार की सम्प्रदाप-शक्ति उत्नटी बढती ही है। मानव-जाति के 
हिलेषी जो धर के ताम पर चतते हुए सम्मदायों से रष्ट होहर मूल 
धर्म पर ही चोट करते है. उतना जनकल्याण नहीं साध पाते जितनी 
अशान्ति और अब्यघस्था वे उत्पन्न कर जाते है। यहद्द नहीं कि सम्प्र- 
दायो में स्त और जड वस्तु कुछ नहीं है जिसका परिहार करना होगा 
बल्कि यह कि जो जीण॑ और सतत है वह इसो कारण कि घस के मूलों- 
दूगम से उनका सम्बन्ध विच्छिन्न हो गया है। शरीर का वह भाग 
जहाँ खून का दौरा नहीं होता मुर्दा हो जाता है और शरीर के स्वास्ध्य 
के लिए. उसका अक्षग हो जाना जरूरी हैं। उसी तरह सम्प्रदाय की 
काया में भी जहाँ धर्म का शुद्ध रक्त प्रवाहित नहीं दोता वह अंग हे 
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गिर जाने के लिए ही है। लेकिन कोशिश तो यह करनी है दि मूल्त 
आत्म-ल्ोत से धर्म-रक्त शरीर की शिरा-शिरा में प्रवाहित होता रद्दे । इस 
प्रक्रिया मे जोर्ण अपने आप ज्ञीण होकर झड़ जाता है और नई त्वचा 
उसकी जगह लेती है। आये साल वृक्ष नया चोला पहनते ओर हर 
धसनन्‍त में नया हरियाला रूप ले उठते हैं। यह अन्दर की प्राण-शक्ति 
से श्राप-ही-आप होता है। उसी तरह सम्प्रदाय यदि उनमें धर्म-श्रद्धा 
प्रवाद्वित रहे, सजीव बने रहते है ओर समष्टि की गति में बाधक होने 
के बजाय सहायक ही होते हैं। 
किन्तु शरीर आत्म-निमित्त होकर मन्दिर भ्रन्यथा तो कब्र ओर 
समाधि के समान है, उसी तरह सम्प्रदाय भी यदि धर्मंगत और धम- 
वश है तब तो वह श्लाघनीय अन्यथा भ्रनावश्यक और विप्लकारक ही है। 
सम्प्रदाय धर्मंगत है कि धर्म सम्प्रदाय-गत यही मुख्य प्रश्न है। 
सम्प्रदाय जहाँ प्रधान है श्रौर धर्म उसके अनुगत, वहाँ धर्म की जगह 
अधर्म और परमार्य की जगह स्वार्थ होता है । जहाँ सम्प्रदाय यदि है 
तो केवल धर्म को धारण करने के निमित्त ले, तो वह सम्प्रदाय व्यापक 
समाज-शरीर के अन्दर एक उत्पन्न उपयोगी भ्रवयव हो जाता है जेसे 
कि हमारे देद्द के अन्दर हृदय । 
ऐसे सम्प्रदाय क्वा लक्षण यही है कि वह उत्तरोत्तर आत्मगुणी 
हो। आत्मा के स्वभाव के वर्णन में जाने की आवश्यकता नहीं । वह 
मुक्त है, भ्रव्याप्राध है, आानन्दमय है। धर्म से तदुगत सम्प्रदाय भी 
अधिकाधिक तप होगा । 
लोक-सापा में कह तो वह सम्प्रदाय जो धर्मग्राण होगा, भोग- 
प्रधान नहीं होगा। सम्पत्ति को जगह तप, संग्रह की जगह त्याग, 
प्रभुता की भगह प्रेम और ऐश्वर्य की जगह विनम्रता को प्रतिष्ठित करने 
वाला होगा, उसमें शअपरिग्रह का मान होगा, उसमे अपने धर्म के श्रहँ- 
दार की पगह दूसरों के धम के प्रति समादर जिज्ञासा का भाव होगा। 
वष्ठ सेवासावी होगा ओर अधिकार के बजाय कतंव्य पर उसकी निगाह 
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होगी । यह सम्प्रदाय जैसे शेप इतर सम्प्रदायों में अपने को स्नेह और 
सेवा-भाव से घुल्ला-मिल्ना ढेचे को उत्करिठत होगा। दूसरों से प्रथक 
भौर विशिष्ट द्ोकर नहीं, बल्कि दूसरों के त्षिए अपन को उत्स्ग करने 
की इच्छा रखेगा। 
सप्राण और निष्प्राण व्यक्तियों, जातियों और राष्ट्रों में इसी जगह 

अन्तर देखा जाता है। जर्ाँ ब्यक्ति की श्रवधि है वही मानों विच्छेद 
है। अपनी सीमा“रेखाओं पर जब हम अभिमान रा परकोटा खींच 
रखते हैं, बाहर के प्रति विमुख भ्रौर सशंक हो जाते हैं, मानना चाहिए 
ड्रि वहीं धर्म की इति और वहीं से अ्रधर्म का श्राइम्भ है। धर्मंग्राण 
व्यक्ति था सम्प्रदाय कोई एथकता की रेखा खींचकर उसमें बन्द होकर 
बेठ नहीं सकते । पेसा तव ही होता हैं. जब जीवन के बारे में शंका 
पैदा! होती है भर संसार के भोग या झाकांत्ा जन्म लेती 8 । जवद्॑ह्त 
हुर्ग॑ जहाँ हैं जान लेवा चाहिए कि उसके भ्न्दर विलास-कु'ज भी है-- 
जहाँ भोग भौर विज्लाम है वहीं चारों तरफ रँची दीवार खींचने की 
कोशिश है। प्रकृति तो मुक्त दे भौर वायु पर कोई वाधा नहीं डाली 
जा सकती | आत्मा का भी वही स्वभाव दै। इससे जो आत्म-धर्मी 
सम्प्रदाय हैं उनके द्वार उन्द नहीं हो सकते; वल्कि वहाँ तो द्वार ही नहीं 
जैसे कि सूरज णी धूप खुलकर चारों शोर से थाती है, भमुक द्वार 
होकर नहीं आरती । 

पहले कोट टोते थे, हुर्ग होते थे । उनके दरवाजों पर मोटे कील 
लगे होते थे, अवके मकान खुले होते हैं ओर उनके द्वार मानों निमन्त्रण 
देते जान पड़ते हैं । वह शंका का काल था यद्द विश्वास का जमाना है । 
धर्म का लक्षण श्रद्धा है, अन्दर प्रसन्नता रतकर जेसे यह हो नहीं सकता 
क्ि बॉय्ने की दृच्छा न हो वेसे ही धर्म को अन्दर रखकर यह भी कस 
हो सकता हैं कि पढोली को अ्रपना जीवन वॉटने की इच्छा न हो । यह 
तो सम्पत्ति है जिस पर आदमी पहरा विठाता है ताकि कोई भ्ाट ने 
ले | शर्म होगा तो बॉटे दिना चेन न पढेगा । 


पर लू 
च्ख 
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सम्प्रदाय पहले भी हुए भ्रोर भ्रव भी नए-नए वन रहे है । सजीव 
सम्प्रदाय धर्म को धेरते नहीं, फेलाते हैं। घम्म उनकी ण्पौती नहीं, 
उनकी सम्पत्ति नहीं, बल्कि वह उनकी वेढि, उनको व्यथा और उनका 
मिशन होता है उसको लेकर वे बेठ नहीं सकते । बल्कि उसके पीछे सब 
छोडकर उनको चलते ही रहना होता है । 
ऐसे गतिशीलों का, त्यागियों का, ब्तियों का, लेवा-कर्मियों का 
सम्प्रदाय जो धर्म उत्पन्त करता है वह उस सम्प्रदाय को नहीं, बल्कि 
हर समुदाय और जाति को मुक्ति दिलाने में सहायक द्वोता है। यह 
सम्प्रदाय होता है जो सुख दूसरों को देने के लिए खुद दुख अपने ऊपर 
लेता है। यह दावा नहीं करता क्योंकि सेवा करता है । 
ऐसा यदि नहीं है, यदि उसमे अपने सम्बन्ध में अभिमान श्रोर 
दूसरों के लिए भ्रवज्ञा है, उसमे स्थानिक्र प्रतिष्ठा का मान है और ग्ृह- 
हीन श्रणरिप्रही सेवा कम की श्रवमानना मैं । जहाँ घर्म-संस्था सम्पत्ति- 
मूलक हद भ्रोर धनाव्यता, सम्भ्रम और सत्ता का कैन्ठ है, वहाँ निःसन्देह 
सम्प्रदाय, धर्म का अवरोधक है। 
स्वदाय धामिक ही नहीं राजनीतिक भी हो सकते है भर होते 
है। हर सम्प्रदाय, यदि उनसे व्यवस्थावद्ध एकत्रितता 4, सम्प्रदाय है। 
सम्प्रदाय इृष्ट है यदि वह साम्प्रदायिक नहीं है यानी अपने को घुला- 
भिला देने की इच्छा से थ्रोतप्रोत है। भ्रनिष्ट है यदि उसको श्रपनी 
निजता का लोभ श्रौर श्रमिसान दे । 
स+ प्रदाय संख्या की दृष्टि से बड़े होते के कारण इष्ट और छोटे होने 
के कारण द्वेय नहीं समका जा सकता । राष्ट्र बटा है इस कारण टपा- 
देय नहीं; बल्कि है तो इस कारण है कि वह अपने को समष्टि के साथ 
तत्सम कर देना चाहता है। श्रन्यथा वो दह राष्ट्रीयता, जो हृतर राष्ट्रों 
के पिरोध पर फल्नती हैं, श्रशुभ ही है। हिन्दू, मुसलमान, ईलाई, 
थोंद्ध भ्रादि भ्रनेफ सम्प्रदाय हैं और निश्चित भौगोलिक सीमा-रेफाएँ 
उन पर नहीं है। राजनीतिक णर्टियाँ हैं मिन्‍्हे सम्प्रदाय क्‍यों कहीं 
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कहा जा सकता ? फिर जेन, सिक्‍्ख, पारती श्रादि हैं इनमें अत्येक 
उसी अंश में उपयोगी हैं जिस अंश में उनकी श्रद्धा दूसरों से योग 
स्थापित करने शोर उनके द्वित में काम आने में तत्परता देती है। वहीं 
तक अलुपादेय हैं जिस हद तक कि उनमे साम्प्रदायिकता यानी अपने 
सम्बन्ध सें आअह-शील पृथक भावना और प्रथक्‌ सवा चेतता है। 
अधिकांश कठिनाई यह होती है कि अपना सम्प्रदाय व्यक्ति को 
इतना सहज और उचित जान पढ़ता है कि मानों वह तो सारी दुनिया 
के लिए द्वी हो और दूसरे का सम्प्रदाय सीमित भरौर संकुचित जान 
पढता है । इस तरह हर उत्तना ही मतवादी ( फिर वह मत धार्मिक 
हो कि लौकिक) दुनिया को मानो अपने उस विशिष्ट मनवाद के अन्दर 
लाकर सम्प्रदायद्वीन बना देना चाहता है और हस तरह शेष सब सम्प- 
दायों को उद्दोधन देने बढ़ता है। लेकिन जेसे कि यद्द किसी का वश 
नहीं है कि वह व्यक्ति न हो, अमुक कुट्म्व था परिवार का सदस्य न 
हो, अम्ुक भौगोलिक देश, प्रान्त, नगर था जिल्ले का रहने वाल्मा न हो, 
उसी तरद् यह भी सम्भव नहीं है कि वह श्रम्मुक सम्प्रदाय कान हो। 
अपनी सब सीमित निज्रताओं को खोकर समष्टि में त्लीन हो जाने की 
भावना यों किसमे निहित नहीं है ? वही तो है मुक्ति ओर उसका स्वप्न 
उसऊी परमाभिल्ाषा कहाँ अविधमान है? किसी मे कम जगी है किसी 
मे अधिक । पर व्यष्टि और समष्टि से विरोध तो नहीं है, न व्यक्टि और 
समष्टि के बीच दूसरी कल्पनाओ्रो ( समुदायों, सम्पदायों, जातीय राष्ट्र 
आदि ) को असद ठहराने की आवश्यकता है। एक के इनकार पर 
दूसरे को सिद्ध करने की कोशिश ज्य्थ ही है। व्यक्ति सारे बिश्व के 
साथ ऐक्य अजुभव करने के लिए उसको निजता देने वाले शरीर को 
काटकर नहीं फेक सकता । तन से साढ़े तीन हाथ ही वह रहने वाला है 
फिर कोई उसे नहीं रोकता कि मन से वह सारी सचराचर सृष्टि के साथ 
आत्मीयता का अनुभव कराए। तन की सीमितता से आत्मा और 
मन सोमित न हों तो ऐसी तन की सीमा भी भूषण होती है, ठीक इसी 
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त्तरद्द सम्प्रदाय की स्थिति माननी चाहिए । अ्रम्ुुक सम्प्रदाय में रहरर 
यदि शेप से डसकी विम्मुख़ता हो जाती हैं तो वह साम्प्रदायिकता 
अधामिंक है लेकिन हिन्दू बनकर मानव-मात्र, जीवन-सात्र का उन्‍्धु 
और भआ्रात्मीय बनने में न केवल कोई बाधा नही शाती है वहिकि व्यक्ति 
जागरूक हो और श्रद्धा सच्ची हो तो सहायता ही मिलती है। ऐसे 
व्यक्तित्व का हिन्दुत्व दूषण नहीं भूषण ही है, यही इतर धर्मों भोर 
सम्प्रदायों के बारे मे मानता चाहिए । 

सम्प्रदाय का वाहर का द्वार हुनिया की तरफ है अन्दर का आत्मा 
को तरफ हैं। उछ्त द्वार से अगर वह अपनी आत्मा को जगत्‌ के प्रति 
दान करता है तो वह अपने को सिद्ध करता हैं और अगर उसको 
दुनिया ही में से खींचकर अपने इन्दर हस तरद हूँसता हैं कि वहाँ 
आत्मा वेजान और वेमान हो जाय तो निश्चय वह सम्प्रदाय अपहरण 
करता है । 

अन्त में कहना होंगा कि हर एक सम्प्रदाय जी सकता है वशरतें 
कि वह अपने जीवन को दूसरे के लिए समझे ओर होमे । संक्षेप में बह 
धमंगठ हो, साम्प्रदायिक न होकर धामिक हो, लेकिन सम्प्रदाय जब कि 
स्वयं धर्मंगत न होकर धर्म को सम्प्रदायगत बनाता है तब वह निश्चय 
ही एक स्थापित स्वाथ का स्वरुप होता ह्‌। दस अवस्था में वह जगत्‌ 
की समस्या को और उतल्चकाता ह भौर उसमे गाँठ और पेच पेढा 
फ्रता है | 

समुदायगत धर्म स्वाथंताधन का, वहाना है लेकिन धर्मगत सम्ु- 
दाय एक सहयोगियों का वर्ग है जो क्वि जगत्‌ को सहयोगी जीवन 
के लिए अनुकरण का आधार ठे सकता है। वह्द स्थापित स्वार्थ नहीं 


ह जेंसे कि एक अनासक्त वीतरागी पुरुष को लेकर एकत्रित हो ठटी एक 
संस्था स्थापित स्वार्थ नहीं है । 
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हथर धर्म शब्द का महत्त्व कम हो रद्दा है भरोर संस्कृति शब्द की 
लोकप्रियता बढ़ रही है। धर्म अनेक हैं और उनमें अनबन देखी जाती 
है। उनके परिदत आपस में विवाद में उमक्षतते हैं भ्रौर उनके भजुयायी 
अपने अत्रग-अत्ग शास्त्र-सूत्रों को लेकर परस्पर लबते-ऋगढते हैं। 
यह दृश्य किसी के लिए रुचिकर नहीं है।, हमारे पास साधनों की जो 
प्रचुरता होती जा रही है, उससे दूरी को टिकने के लिए अवकाश नहीं 
छूट रद्दा है। सब कोई आासपाल भाते जा रहे हैं। अपने को भ्रत्नग- 
झछृता रखने की सुविधा मिट रही है। देश की, जाति की, भाषा की 
और इस तरद्द की अनेक भिन्नताएँ भी जैसे अ्रव सद्दारा नहीं होतीं झौर 
उस सबके बावजूद दम एक भोर हकट्टो बनते जा रहे दें। विज्ञान ने 
ऐसे अचरज पेदा कर दिए हैं कि इस कोने में बेंढें हम दुनिया के हर 
कोमे से सम्बन्ध रख सकते हैं। इस ओर से किसो भी डोर के आदमी 
से बातचीत कर सकते हैं। ऐसी दात्वत से वह शब्द जो अपने में बन्द 
पठकर ही साथक बनता है, आज के काम के योग्य नहीं रहता । घर्म 
आज कुछ ऐसा दी शब्द बन गया है। धम, सब सानेंगे, भौतर से 
बहुत अच्छी चीज़ है। लेकिन घम्मे जब अपने अज्ुभाषियों को मिक्षाता 
है, तब दूसरों को परे रखने में वह सहायक भी हो जाता दै। धर्म 
अनेक है भौर उनकी अनेकृता के कारण संघर्ष होते आए हैं। कभी तो 
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ये संघर्ष ये अमानुषिक भौर बीभत्स तक हो गए हैं। प्रत्येक ध्म को 
कोशिश रही है कि वह धर्मों की अनेकता को हुस तरह मिटाए कि खुद 
सावंभौम एकच्छुन्र दम उठे । इस एकता के मनोरथ को केकर एक धर्म 
ने अन्य अनेक धर्मों पर प्रहार किए और उन पर विजय साध लेनी 
दाही है। धर्म के साथ इसीलिए विचार और वाद की एक जडता प्र 
कट्टरता का बोध होता रहा है। निश्चय ही कट्टरता से श्रोर करता 
डपनी है, कटी नहीं है। इसी तरद्द अनेकता को नष्ट करने की स्पर्धा 
ठानकर एक विशिष्ट रुपाकार की एऊता को प्रतिष्ठित करने के आग्रह मे 
से अ्रनेक्य बढा ही है, घटा नहीं है । 

समय था जब हस प्रक्नार का आग्रह उपयोगी समका जा लकता 
था | लेकिन इतिद्षास सें से जीवत विकास पाता गया हैं भौर द्विसा से 
हम अहिसा की ओर बढते भाए हैं। पहले जो शोये था, भ्रव तमाशा 
बना देखा जा सकता है। मत भौर वाद का जाठी के ज्षोर से द्वोने 
वाला प्रचार श्रव दुछु उपहास्य वन गया है। भ्रच्छी-से-अच्छी चीज को 
अय मानों यह सुसोता नही कि वह हृठात्‌ श्रपना आरोपण करे। स्वत- 
न्म्ता सबका अधिकार भा बना है, जिसका अर्थ है कि दूसरे पर हावी 
होने का क्िली को अधिकार नहीं रह गया है! प्रहार भी स्वतन्त्रता तो 
पशु की होती है, प्रेम की स्वतन्त्रता मनुष्य की विशेषता है--वयानी यह 
मनुष्य का ही हक है कि कोई उस पर प्रहार करे, तो बदले में वह प्रहार 
न दे, परम दे। स्वतन्त्रता का यह रूण् भनुष्य को अ्रव उत्तरोत्तर उप- 
लब्ध होता जा रहा है । 

कात्न का इतिहास हिला से अनिवाय रूप से दे भ्हिसा की ओर 
यढाता झ्राया ६, यह तथ्य क्दाबित्‌ सइसा कुछ जोगो को मान्य न 
होगा । पुक-से-एक भीषण युद्ध की फलल हम बोते और काटते चले 
श्रा रहे हूँ। युद्ध वे उत्तरोत्तर हृतने विराद और व्यापक होते जा रहे हैं 
कि पहले की कहपना तऊ वहाँ न पहुँचती थी । भ्राहुनिक शब्माद्रों के 
मुकाबले भे प्राचीनता के पास भला क्या था ? भ्रष-बम भोर उद्जन- 
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बम की संहार-शक्ति की तुलना में पुराण का कौन-सा ब्रह्माख ठहर 
सकता है ? दस सबको देखते हुए यह दावा कि मानवता श्रद्दिसा की 
शोर बढी है, रूठा लग सकता है। पर झूठ वह है नहीं । थुद्ध की विरा- 
टता ज्ञान-विज्ञान में से मित्नी है। उसमें कारण यह नहीं है कि आदमी 
का हिख्न-भाव पहले से बढ़ गया है। हिसा में गौरव और गये अनुभव 
करने का भाव निश्चय ही मनुष्य में पहले से ज्ञीण हुआ है। हिंसा तो 
है, णर हिसा का खुला समर्थन कहीं नहीं है। हिंसा को उत्तेजन है तो 
सीधे नहीं, श्राहे-टेढें तरीके से--यानी सामने तो श्रादुर्श के रूप में 
श्रहिसा को ही लिया जाता है, फिर उसकी ओोट मे बुद्धि की प्रदंचना 
द्वारा हिप्ता को ढेँक भल्ने रखा जाता है। इस प्रकार विश्व-युद्धों की 
परम्परा को सामने देखते हुए भी यद्द निर्णय कि मानवता हृआात्‌ भोर 
अनिवाय अहिसा की ओर बढ़ रहो है, श्रसत्‌ नही ठद्दरेगा, बल्कि वह 
विज्ञान-सिद्द और तक॑-पंंगत जान पडेगा। 
हम आज ऐसी जगह पर आ गए हैं, जहाँ प्रहार का दकू एकदम 

अतिद्ध वन गया है। ठीक को भी ग़ल्नत पर प्रहार करने का हक नहीं 
है। अखल में ठीक की धारणा द्वी निरपेत्त से सापेत्ष बनती जा रही 
हैं। किल्ली को अपने को इस रूप मे ठीक मानने का हक नहीं रहता जा 
रहा है कि वह दूसरे को गृल्॒त कहकर उस पर द्वावी द्वोने की सोच 
सके । भत्येक के दिए ही नहीं, समाजगत और संगत एक मान आव- 
श्यक होता जा रहा है। इधर जो समाजवाद ओर साम्यवाद नाम की 
विधार-धाराएँ चल्नी है, उन्होंने अवसर नही छोडा है कि एक अपने को 

झन्य अनेक से सवंधा भिन्न और एथक्‌ मानकर रह सके । एक सबके 
साथ है, अपने में बह समाप्त नहीं है। शेप में ही फैजकर एक को धरि- 
ताथ॑ होना है । 

धर्म निश्चय आत्म-केन्द्रित है। इस शर्थ में वद आध्यात्मिक है | 

कोई आध्यात्मिकता निरी झात्मरत होकर जी नहीं सकती । ऐसे वह 
भ्रसामानिक द्वोती है। समाज के अभाव में व्यक्ति की स्थिति नहीं है। 
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हसी तरद्द ्रसामाजिक होकर धर्म की स्थिति नहीं रहती । किन्तु अनेक 
धार ऐसा होता था कि धर्म को लेकर व्यक्ति श्रपने समूचे दायित्व फो 
अपने ही प्रति इस तरह मान उठता था कि समाज के प्रति वह दावित्व- 
दीन वन जाता था। ऐसे धर्म गुत्यियों और प्न्थियों की सृष्टि करने में 
कारण बन जाता था और परिणाम में सामाजिक विषमता उत्पन्न होती 
थी। इस विषमता को लेकर तो मानव-चेतना का विकास सध नहीं 
सकता था| इसलिए धर्म के नाम पर जब मानव-चेतन्य की हानि होती 
देखी गईं, तो दूसरे शब्दों में धर्म के नाम पर अ्रधर्म की ही प्रतिष्ठा 
हुई, तब उस धर्म शब्द का महत्त्व घटने लगा। चहुँ झोर फैलती हुईं 
मानव-सहानुभूति ने धर्म शब्द का सहारा छोडा श्रौर उसके लिए दूसरे 
शब्द की आवश्यकता हुईं। 'संसक्ृति' वहों शब्द हैं । 

संस्कृति में स्पष्ट ही सामन्‍जस्य की ध्वनि है। किसी भ्रवस्था में भी 
बिप्रह के समर्थन के लिए वहाँ अवऊ्ाश नहीं है। बढता जाता हुआ 
आपसी भाव--ऐक्य-भाव--उसका सार दृष्ट है। कहीं द्ृत्त वहाँ बन्द 
नहीं होता | श्रात्म के लिए आध्मोपसमता के भाव को बढाते जाने का 
सदा ही भ्रवकाश है। में आत्मा है, यहाँ से श्रारम्म करके सब-कुछ 
मुझे श्रात्मीय है, इस सिद्धि तक साधनार्थी व्यक्ति को बढ़ते ही जाना 
है। आत्म की धारणा पर स्वयं में बन्द होकर आ्रात्म-हत्या तो हो 
सकती दे, आत्म-मुक्ति नहीं हो सकती, मानों सस्कृति में यह चेतावनी 
है। संस्कृति का मुख किसी श्राम्यन्तरिक आत्मा की ओर नहीं है, वह 
तो बाहर की शोर खुलकर फैली हुई निशिलता के प्रति है। संस्कृति 
यदि कुछ है, तो सामाजिक है। किस्तो भी बहाने अ्रसामाजिक, समाज- 
विरुद्ध या समाजातीत होने की अनुमति उसमें नहीं है। 

निश्चय ही संस्कृति की माँग से कोई धर्म भ्रथवा सतवाद स्वतन्त्र 
नहीं हो सकता । अपना कहकर किसी धर्म में आदमो को यह छूट नहीं 
हो सकती कि वह दायित्वहीन और उच्छुद्डल व्यवहार करे। स्वपर्म- 
पालन पर संस्कृति की भोर से एक सर्यादा आगगी ही। मेरा धर्म मुमे 
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दूसरो के प्रति नन्न थे बनाकर उद्धव बनाये, तो वह सद्दा नहीं जा 
सकेगा। धर्म का सम्बन्ध चरित्र और व्यवहार से छुटकर जब मत- 
मान्यता से अधिक हो जाता है, तब स्पष्ट ही मानव-संसक्ृति को आकर 
उस्र सत-मान्यता से धर्म का परित्राण करना होता है। दम देखेंगे कि 
सत-धर्म और मानव-धर्म में यह संघर्ष सदा ही विद्यमान रद्दा है। जो 
धममं को मतथादिता के द्वारा पकढ़ते हैं, वे उस रीति से धर्म को जकदते 
और अपने को भी जकढ़ते हैं। दूसरे वे हैं, जो सहानुसूत्ति में उसको 
स्वीकार और अंगीकार करते हैं। ऐसे दो प्रकार के लोगों में संघर्ष 
रहता आया है। सन्त-महात्माओं को सदा पंडितस्सन्यों के हाथों 
यावनाएँ भुगतनी पढ़ी हैं। धर्म जिनके लिए सम्पत्ति के 'अथ्थ में स्वत्व 
बन आया है, उनको कात्षगति के साथ चक्षने मे कठिनाई हुई है। 
ऐसे 3०8७ और भानव-घर्म के बीच में तनाव भर विग्रह होता 
रहा है । 

धर्म का यह भ्रपत्नाप देखने में भ्ाता है, इसलिए संस्कृति शब्द 
का सहारा यदि लिया जाथ और अपनी प्न्तस्थ सहाजुभूति का उत्त- 
रोत्तर विस्तार साधते घत्ना जाय, तो यह युक्त ही है। फ़िर भी उस 
धर्म शब्द का बहिष्कार उचित न होगा। कारण, नितान्त सामाजिक 
दोकर व्यक्ति समाज के प्रति अपना दयित्वपूर्ण नहीं कर पाता। समाज 
का अनुगत होकर चक्षने मे समाज का ही सच्चा द्वित नहीं हे। अजु- 
गति में आत्मदान की पूर्णता नहीं है। जो समाज के हित में आत्म- 
भाव से समर्पित है, उसे समाज का बन्दी होने की आवश्यकता नहीं 
है। वह समाज का सहयोगी है और शझावश्यक द्वोने पर वह उसका 
नेता भी हो सकता है। नेता का मतत्नब है साथ होकर भी एक कदम 
आगे चलने वाल्ञा। यह जो एक कदम भागे होकर. चत्ने की था है, 
वह निरे सामाजिक आदश से पूर्ण भहीं हो सकती । इसके लिए सामा- 
जिक से कुछ उच्चतर आदु्श की आवश्यकता होगी । 

आधुनिक लोकिक दुर्शव-वादों के लिए समाज जेले परिधि बन 
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गया है। जो दर्शन समाज से घिर जायगा, वह समाज को फिर उठा 
कैसे पायगा ? इसलिए आदर्श को या क्षदंय को समाज की सीमा में 
नहीं बाँधना होगा । उसे कुछ ऐसे व्यापक भाव में अहरण करना द्वोगा, 
बिसका सत्य समाज मे समाप्ति न प्रा जाय, वल्कि वह उससे अन्यत्र 
और भ्रतीत होकर भी संगत और सिद्ध रहे । यानी एक सर्वान्तिर्ब्यापी 
सत्ता से उसकी भ्रन्विति हो | 

संसक्षति शब्द इसी अरपेत्षा में कुछ भपर्याप्त रह जाता है, मानों 
मानव-सम्बन्धों तक उसकी व्याप्ति है, मानवेतर सत्ता के प्रति उसकी 
पहुँच नहीं है। सूरज, चाँद और रात को चमक आने वाला न्षन्न- 
मण्डल--हस सबके प्रति मनुष्य का जो विस्मय-विम्युग्धकारी सम्बन्ध 
है, उसका समावेश संस्कृति में नहीं होता। इस लिखित ब्रह्माण्ड में 
व्याप्त उस परम सत्ता से संस्क्ृति की कुछ पहचान नहीं है, जो अलख 
निरंजन है, जिसके बिना दूसरा नहीं है, जो स्वयं है भौर शाश्वत है, 
जो शुद्ध, भ्रन्तिम, परम भर अ्रखरण्ड सत्‌ है । 

यद्द स्पर्धा दो धर्म की ही है । हृह जोक पर वह श्रदका नहीं है और 
खुलकर वह पारक्ौकिक है। समाज नहीं, समष्टि उसे हृष्ट है। जीवात्म 
को अपने द्वारा उसे परमात्मत्व देना है, खंड को अखंड करना है भोर 
अंश को सम्पूर्ण की ज्योति में ज्योतिष्क । निःसन्देद्द धर्म भ्ाष्मिक ही 
हो सकता है। आत्मिर होने मे ख़तरा हैं। श्रात्मिक सामाजिक नहीं भी 
है। त्रेकिन यह खतरा ही उसकी कीमत है। श्रात्मिक निश्चय ही 
सामाजिक से सत्यतर है, पूर्ण॑तर है। उस आदश में व्यक्ति सवथा निस्व 
और मुक्त हो सकता है। समाज में मित्ञता वैध दी सकती है, खुज़ेगी 
वह पूरी तरह समष्टि में ही। सामाजिकता में व्यक्ति को निजता सदा 
ही अनेकता में उस एक की गिनती बढ़ाने वाली रहती है। आत्मिकता 
ही है, जिसमें अ्रन्ततः उसकी गिनती भी नहीं रह जाती । वह सर्वथा 
शून्य बनता और इस तरह अ्रमेकता को सच्ची एकता देता है । व्यक्ति 
की सम्पर्ण मुक्ति, जहाँ उसकी कृतार्थता किसी प्रकार भी उसको ओर 
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घिमटती नहीं है, वरिक चहुँ ओर खुलती भौर फ्रेल्नती ही जाती है, 
यदि है, तो उस धर्म में, जो आत्मिक है; उस संस्कृति में नहीं, जो 
निरी सामानिक है । 

इसलिए प्रचत्नित धर्मों की अनेकदा और विश्वह-विवाद श्रादि की 
सम्भावना को स्वीकार करते हुए भी धर्म शब्द की मूलभूत आवश्यकता 
से छुट्टी नहीं क्री जा सकदी । संस्कृति शब्द उसकी जगद्द नहीं भरता । 
संस्कृति में से हम मानवेतर जगत्‌ के साथ समस्वरता नहीं प्राप्त करते। 
चराचर जगत्‌ को जो एक नियम धारण कर रहा है, उस के साथ तादा- 
त्थ का बोध उस शब्द में नहीं समा पाता । जगत्‌-गति में एक त्य- 
तात्न है, सब कहीं एक झानन्दोरलास की ज्ञीजा है। धर्म-मूल्न में जेसे 
उसी सब्चिदानन्द की खोज है, उसी में तदुगत होने का प्रयास है, 
निजता को निखिलता से मि्ना देने की साधना है। संस्कृति इस परम 
पुरुषार्थ ले विज्नग या विच्छिन्न होकर नहीं, आधार में उस को स्वीकार 
करके ही साथकता प्राप्त कर सकती है। 


दो शब्द 


दो शब्द इधर बहुतायत से सुनने में आने तगे हैं जैसे वे अनि- 
धाय॑ हों। शब्द अंग्रेज़ी के हैं; पर आज हिन्दुस्तान में वे खासे चल्षते 
हैं। देशी उल्था उनका कोई उतना ठीक नहीं बैठता | कारण तद्गत 
भेद-भाव शायद देशी नहीं है । 

वे शब्द हैं : रीयत्िज़्म और आइडियलिज़्म । उनके अनुवाद बन 
गए ह--पथार्थवाद और आदुर्शवाद । 

मुझे कुछ ठीक पता नहीं चल सका है कि हन शब्दों की क्‍या 
सीमाएँ हैं। कोई किसी श्रर्थ में उन्हें प्रयोग करता है, दूसरा दूसरे अर्थ 
में | इससे सफाई के बजाय कुछ उन्नत बढती है। 

एक यार सुन पढा कि क॒द्दानियाँ लिखने में जनेन्द्र यथाध॑वादी 
है। आदर्श की रत्ता वहाँ नहीं है। जिन्होंने यह कहा, भरी सभा में और 
निश्चय-पू्चक कहा था । 

दूसरी जगद्द वताया गया कि यथा को रक्षा जैनेन्द्र की कहानियों 
में बिल्कुल नहीं हो सकी है। वहाँ कोरा भ्रादशंवाद है। यह कहने 
वाले भी दृढता से कह रहे थे ओर विवाद के लिए प्रस्तुत थे । 

दोनों विज्ञ | टाल तो किसे ! ग॒ल्नत वे थे नहीं; क्योंकि विज्ञ ये 
उनके ढंग से मालूम होता था कि वह जानते हैं कि वह सत्य भाषण कर 
रदे हैं । किसी को मौका नहीं दे कि कद्दे कि दोनों में से कोई असत्य कह 
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सकता है। पर विज्ञों के बीच होकर मुझ-सा अज्ञ क्या करे ! अज्ञ फ्री 
बडी विपद। है । क्या घह उन शब्दों को कानों पर से होता हुआ कोरा 
निकल जाने दे ? यह तो विज्ञता की श्रवज्ञा होगी। वो क्या उन शब्दों 
से आ्रातंकित होकर मूठ से मूढ़तर हो जाय ? ऐसा करे तो निज की 
ख़ेर नहीं । फिर व यथाथ भौर आदर्श के भेद को और अमेद को लेकर 
करे तो क्या ! अ्परिचित शब्दों से भरे वाक्‌-सागर में वह तो बसे ही 
डूबता-सा मालूम होता है। तिल पर जब विज्ञ-जन रूगढ़ने लग जायें, 
तब वह तिरता रहे तो किखका सहारा थामकर 

रीयक्ञ क्‍या ? भर आइडियत् कया | रौंयक्ञ की हिन्दी यथाथ है 
और आइडियल्न की श्रादर्श । सो वह यथाथ और आदश क्या, हसकी 
कुछ व्ठोज्ञ करनी चाहिए। उसके बाद उनके 'हज़्म' यानी वाद फिर 
अपनी परवा रवय॑ कर लेंगे । 

असल में शब्द को बहुत ऊपर ले जायें तो वे अपने से भी ऊपर 
जा सकते हैं। कहते हैं कि सृष्टि के आदि मे था शब्द | वह जो हो; 
लेकिन मामूक्ती तौर पर शब्दों को उठाकर व्यवहार के तत्न से #ँचा 
नहीं के जाना चाहिए। जहाँ वे अपने से ही ऊपर उठ जाते हैं, वह 
होता है काव्य । वहाँ शब्द के शब्दाथ नहीं, उसके ध्वन्यथ से प्रयोजन 
होता है। त्ेकिन काव्य है भ्रतक्‍्य । समस्त अतकय नहीं दो सकती | 
इससे जहाँ समझ की बात की जा रही हो, वहाँ शब्द को उसी तत् पर 
रखना चाहिए जिस तत्न पर कि बोल्-चात्न में उसे समझा जाता दै। 

यथाथ नाम सत्य का भी हो सकता है; पर जिसमे वाद लगा हुआ 
है, उस यथाथ का मतज्ञब शायद इतना विस्तृत होने के लिए नहीं है। 
वहाँ तो मानो श्र्थ जिसकी सीसा है, वही है यथार्थ ! 

सामने मेज़ रखी है, एक कुर्सी भी रखी है। वे नप सकती हैं, तु 
सकती हैं। उनकी कीमत में तुलना हो सकती है । उनका उपयोग 
हम को मालूम है। इससे मेज़ भर कुर्सी हुईं यथाय । 

कुछु शायद्‌ उस यथाथ शब्दु के प्रयोग में' यह भाव है कि उन मेज 
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और छु्सी के बारे मे दो आदमी दो राय नहीं रख सकते । दो मत वे 
रखेंगे भी, तो कट फेसला किया जा सकता है कि यह तो ग़लत है 
ओर वह सही है। एक ने कह्दा क्ि सेज़ शीशम की है । दूसरे ने कहा 
कि सागोन की है। या एक ने पचीस रुपये ओर दूसरे ने तीस रुपये 
उसकी कीमत बताई । तो मैज़ को यथार्थता दो में से एक को इस त्तरह 
सद्दी साबित कर देगी कि दूसरे को अपनी ग़त्ञती माननी ही होगी । 

यह हुआ यथार्थ । यानी जिसकी ययार्थंता निश्चित सान के पैमानों 
में भा सके | जहाँ तक यह सम्भव है, वहीं तक यथार्थ की यथार्थता 
खिच सकती है । 

पर जहाँ यद्द सम्भव नहीं है, वहाँ ! 

यह तो साफ है कि पैमाने किसी वस्तु को नाप कर ख़त्म नहीं कर 
सकते । यानी उसे सब तरफ से पूरी तरह नहीं नाप सकते। वस्तु की 
श्रगणित सम्भावनाएँ हैं जो पेमानों की पक में नहीं आती | इस 
तरह हरेक ही चीज नाप-तौल के बाहर भी रह जाती है। नाप में वह 
नहीं, हमारी बुद्धि नपती है। 

मेज जब तक मेज़ है, तव तक तो बहुत भ्रासान चीज़ है; लेकिन 
जब उसको विशिष्टता मे न देखकर उसकी साधारणता मे उसे देखना 
चाहते हैँ तो, मालूम होता है कि मेज्ञ उतनी सरल-सी चीज्ञ नहीं है । 
उस निगाह में मेज़ जरा देर में मेज़ तक द्वी न्दीं रहती । वह लकदी दो 
जाती है; लकडी पदार्थ हो जाती है; पढाथ तत्त्व हो जाता है। और 
इस तरद्द जो भ्रभी मेज़ थी, देखते-देखते वह एक अखुझों का स्कन्घ 
दन जाती है। भौर भागे चल्लें तो कुछ नहीं रहता। मेज्ञ हम हो हों 
जाते हं ! 

इस मेरे कहने में कोई ज्यादती आप न साने । ठीक इस वक्त भी 
लोग हैं जो भेज़ को एक-दूसरे से विदकुल अलग ्र्थों में लेते ह। कारी- 
गर की आँख उसकी कारीगरी पर हू, मेज़-माक्षिक की श्रॉत्न उसकी 
तात्कालिक उपयोगिता पर है और एक वेज्ञानिक्र की आँख मेज़ पर 
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होकर भी उन दोनों से कहीं अत्ञग ही जगद दहै। मेज़ की वाज़ारू फ़ीमत 
तथ हो और एक दो; पर हरेक के लिए उसकी निल्नी कीमत एक नहीं है 
अलग-अलग है। 

इस दृष्टि से तो यथाथे और उसकी यथार्थता स्वयं ही सापेक्ष वस्तु 
हो जाती है । लेकिन यथाथ को आ्पेज्षिक भानें तो यथार्थवाद शब्द ही 
भानो बेकार पढ़ जाता है| यथार्थवादवाल्रा यथार्थ तभी तक है, जब 
तक बह निश्चित है। पर निश्चित कुछ है नहीं। इससे यथाथ भी कुछ 
है नहीं | भ्र्थात्‌ हरेक थथा्थ ठीक उसी क्षण आदर्श भी है । 

पर शंका होगी कि जिससे बचना घाहते थे, ऊपर के वाक्यों में 
कहीं उसी श्रथाह् में तो हम नहीं गिर गए ? पहले कहा था कि शब्दों 
को बहुत ऊँचे उठाकर हम नहीं देखेंगे । वह बात हमें याद रखना ज़रूरी 
है कि शब्दों के सत्य की मर्यादा को देखने के ज्षिए शब्दातीत सत्य की 
पीठिका को एकदम थ्रोकत्ञ न होने देना होगा । 

इस तरद्द हम वेखटके यह कह सकते हैं कि इन्द्रिय-द्वारा अद्दण हो 
सकते वाला पदार्थ का रूप यथार्थ है। उससे आगे जो रद्द जाता है, वहाँ 
यथार्थ की गति नहीं, सो उसे आदर्श कद्दा जाता है। आदर्श संभाष्य 
वास्तविकता दे । 

इस भाव में शरीर यथाथ और भ्रात्मा श्रादरश | इसलिए नहीं कि 
शरीर कुछ है, और आत्मा कुछ और है | थों तो शरीर और भात्मा में 
भेद हमेशा से माना जाकर भी कभी होने में नहीं आधा । फ़िर भी 
शरीर को भ्रात्मा-पूवंक मानना होगा और शआ्रात्मा को साधने के दिए 
शरीर का भी स्वास्थ्य साधना होगा। 

पर शरीर दीखता है, इससे शरीर है। भ्रात्मा नहीं दीखता, इससे 
श्रात्मा है। 

शरीर का विकास आत्मा की शोर दे ; क्योंकि शरीर की भ्रपनी ही 
भ्रसत्ली निजता का नाम आत्मा दे । 

शरीर द्वारा आत्मा को प्रतिष्ठा धर्म है| 
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श्रात्मा की अशरीरो प्रतिष्ठा हो नहीं सकती | थानी, जो तेज 
व्यवहार के तल पर भी तेजस्वी नहीं है, वह भात्म-तेज नहीं है । 

और जो निरा शारोरिक है, उसमें शरीर की भी सफलता नहीं है। 

इसी के अनुरूप यथा भौर आदुश में परस्पर सम्बन्ध हो सकता 
है भौर होना चाहिए । 

यथार्थ जड-स्वरूप है, यदि वह प्रतिक्षण आ्रादुशोन्मुख नहीं है । 

आदर्श हवाई है यदि वह प्रतित्तण यथार्थ को उभार नहीं दे 
रदा है। 

यथार्थ अर्थात्‌ प्राप्त । आदर्श अर्थात्‌ अ्प्राप्य । प्राप्त में यदि कुछ 
अर्थ है तो तभी जबकि उस पर अप्राष्य का खिचाव भी है। नहीं तो 
उसका आनन्द नष्ट हो जाता है।अआनन्द स्वय॑ स्पन्दुनशील तत्त्व है। वह 
गति की निरन्‍्तरता में है। इससे आनन्द प्रयत्न में है, न कि फल में । 
और प्राप्त की उपयोगिता तभी तक है जब तक श्रप्नाप्य की ओर प्रयत्न 
जारी है। वह प्रयत्न जितना दीज्ञा है, प्राप्त का आनन्द भी उतना ही 
स्खलित है । 

भ्र्थात्‌ यथार्थ की यथार्थता आदु्श की ही परिभाषा में समझी जा 
सकती है। आदर्श की भूमिका थदि नहीं है तो समूचा यथाथ माया- 
जाल दो जाता है। बेशक जगत्‌ मिथ्या है, अगर वह इंश्वर ( सत्य ) 
के विम्ुख होकर प्रतीत होता है। और तब तो उसके त्याग में ही सत्य 
का लाभ है। 

इस सिलसिले में हम यह भी देख कि प्रत्येक प्राप्ति का प्रयत्न प्राप्त 
का त्याग है। बिना त्याग गति नहीं । पैर जहाँ हैं, भागे बढ़ने के जि 
डउस्त जगह को छोडकर पेर को उठना ही होगा। अगर पेर अपने स्थान 
को पक रहता है, तो वह निकम्मा है। कहना चाहिए कि वह पैर- 
पैर नहीं है। उसमें चलने की शक्ति नहीं रही । भ्रौर उस पैर के स्वामी 
को अगर जीवित रहना है, तो उस पेर से उसे छुट्टो ले लेनी होगी। 

भोग का यही मतलय है। उसमें हम प्राप्त से चिपटते हैं, और 
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त्याग से बचते हैं। पर गति है त्याग | भर भोग है आराम । भाराम 
को यदि इजाज़त है तो इसीलिए कि उससे गति की शक्ति बढ़े! 
अन्यथा आराम सौत है। त्याग द्वारा भोग को यदिं भोगा जा सके हो 
ठीक । नहीं तो भोग विज्ञास है। उसमें राग रुकता है और चेतला में 
गाँठ पढती है । 
में सहक पर जा रहा हूँ क्रि किनारे खड़ी मित्री झाठ संज्ञित्र की 
एक पव॑ताकार बिह्डिंग। राम-शम, इतनी ऊँची, इतनी ठोस, कि क्या 
बताऊँ । एक-एक पत्थर है उसका शिक्षा सरीखा । मेरे सिर के उपर वह 
बिकिडिंग ऐसी डटी खड़ी सालूम होती थी कि “नीचे चक्षता हुआ में 
मानो कुछ हैँ ही नहीं। उसकी विशाज़्ता पर मन को कुछ दौत्-ला 
क्षगा । जैसे में दबा जाता होड़ । 
यह यथाथ की महत्ता है। 
और अभी द्वाल यहाँ पुत्निस-विभाग की ओर से एक सारी पहल- 
वानों का दंगल कराया गया था । दूर-दूर के नामी पहलवान आए थे। 
शहर में से उनका वह ठाठ का जुलूस निकल्ञा कि क्या बात । बाज़ार में 
-तब वे जहाँ-तहाँ दीख पडते थे । मानो साकार भीम हों । वह सीने, वह 
ज़बरदस्त भुज-दृण्ड, वह डीक्ष और डौल कि देखिए प्रो देखते रद्द 
जाइए ! मह्दीन कुरते के भीतर से उनकी कसरती देह का वैभव मानो 
फूटा पढ़ रहा था। एक-से-एक वह बॉका-तगढ़ा जवान था कि तस्वीर 
के ज्ञायक | यह भी यथाथ महत्त्व है। 
लेकिन सुनिप्‌ । उस क्िले-सी बिहिडिंग के मालिक है एक सेठ, जो 
देह में मुमसे कम हैं। अन्नत्ञ में तो ज़रूर ही ज़्यादा होंगे ; क्योंकि सेठ 
हैं। मालिक से नहीं जानता कि वया मतलब क्लेना चाहिए । थों वो 
हाथ से वह एक हट नहीं उठा सकते | रोटी का कौर उठाते उनके हाथ 
कॉपते हैं। फिर भी, मानो जादू से उस पहाढ़-से दैत्य के भाग्य की 
कुम्जी उनके हाथ है। वह सेठ कुछ सनकी आदमी हैं | सनक पर लाखों 
डढा दिपु हैं और उडा सकते हैं । सो आप सममिए कि वह लाखों दन 
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की पर्वत-सदृश कायावाली हवेज्ञी सेठ की सनक पर खडी है। उठे 
सनक, कि वह इस हाथ से उस हाथ ही नहीं हो सकती ; बल्कि एक- 
दम भूमिसात्‌ दो सकती है! उस सारी भीमकायता की कल है उस 
सनकी-से आदमी के लेठ होने ओर हो सकने में । यह है लाखों टन के 
इंट-पत्थरवाल्े वथाथ की यथार्थता। उससे भी आगे जायें, तो उस 
यथार्थता मे और भी विचित्र सेद निंकलेंगे | कहीं बढल जाय विनिमय 
की दर, या मानो समाज की रचना और हमारे खयाज्ञ ही बदुल जायें 
तो हमारे सेठ का सेडपन भी एकदम ग़ायव हो जाय। और कारोबार, 
सब्र चौपट दीखे। तब फिर क्या हो जायगा उस पथरीली हवेत्ती का 
नसीब ? कौन जाने । यह है यर्थार्थ की मद्त्ता का सार | 
और उन बढ़े-बढ़े पहलवानों को हकीकत भी देखिये। चले श्रा रहे 
हैं, दूर से, ऐसे मस्त कि बाद ! जाने वही हों, शेष हो हेच। लेकिन पीछे 
मालूम हुआ कि दंगज्न में क्यों को तो एक ज़ीन की ल्ेगोटी जंट साहब 
की धर्मपत्नी ने इनाम में दी थी और आने-जाने का ज़चे भी मित्रा 
था। और हाज्न यह भी देखा गया कि साहब के वंगल्ले का चपरासी 
दस्ियों पहलवानों को एक साथ दृधर-से-डधर खदेड रहा था। सो यह 
उप्त दूसरे यथार्थ के महत्त्त की यथाथ्थता ! 
फिर सी यथाथ को कोई कम ने साने। आपसे से कोई उस पत्थर 
की बिहिंडग के कोने से अपना सिर टक्कराकर या कि पहलवान से बढ- 
कर देख सकता है। में विश्वास ढिला सकता हूँ कि भाप में से किसी 
की उस मुकागल्ले में ज़ेर नहीं है। इससे उन ढोनों की यथार्थदा श्रपनी 
जगह पर होकर इस लेख की यथार्थता से कहीं बढकर है, यह असंग्दिघ 
सत्य है । उसे झुनौती देना संकट बु्ञाना होगा। 
पर हम देख हो कि हरेक यथाय के व्यक्त रूप के भीतर कुछ श्रोर 
अव्यक्त यथार्थता निवास करती है। ध्यक्त की हृद्‌ है, भ्रव्यक्त का पार 
नहीं | जहाँ तक हम जाते जायें, उससे आगे भी जाने का अवकाश है। 
यथा की यथार्थत्ता में ठह-पर-तद्द हैं। छीजते जाश्ो, छीलते ज्ञाश्रो, 
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ओर भी छीलते जाभो। थक तुम्हीं जाश्रो तो जाओ; यथाथेता एक कण 
की भी नहीं चुकैगी | अतः हृद हममें ही है, यथार्थमात्र बेहद है । 

हस तरह जो दीखता है, उसका भरोसा नहीं किया जा सकता। क्यों 
कि दम सब नहीं हैं। दमारी आँखें समुचेपन को देखकर ख़त्म नहीं कर 
सकतीं । फिर हमारे दी पास चाम की श्राँखें है, तो उसके आगे धुद्धि 
की आँखें भी है और भन की श्राँखें भी हैं। सब श्राँखों का यथार्थ 
अल्ग-अ्त्ञग है। अआआाँखों से स्थू्न दीखता है; शेकिन मन सूच्म भी 
अनुभव करता है। आँख पर अपना बोक डालकर चल्नेवाली घुद्धि मन 
के अनुभव को आदुर्श कहकर अ-्यथार्थ ठहराने की फोशिश कर सकती 
है। लेकिन हमने जान तो जिया कि यथार्थता की हृद कहीं खिंची हुईं 
नहीं है। साबित कर देने या साबित न कर सकने में ही सचाई का 
खात्मा नहीं है। झगढा अहंकार में हो सम्भव है। भर जहाँ दो 
बुद्धियाँ झगद़ती हैं, वहाँ खेल अहंकार का है यह निश्चित मानना 
चाहिए । मूगढ़ा यथार्थ और आदर्श में नहीं है। असल्ष में वह कहीं 
भी नही है। झगड़े का घीज सदा मन की खोट में है । 

लेकिन प्रश्त होगा कि तो क्या सब झूठ सच है और सब सच 
मूठ ? क्योंकि अगर यथाथ के नाम पर यथाथे हम किसी को कद्द द्वो न 
सकें शोर सब तरह का अ-ययार्थ (मिथ्यात्व) भ्रादृश के नाम पर चलने 
दिया जाय, तो कया ऐसे कुछु भी काम चत्न सकता दै ! 

बैशक, नहीं चत्न सकता। और काम को ज्ञरूर चलना चाहिए । 
काम के रुकने के हम पछ्त में नहीं हैं। ल्ञेकिन यथार्थ के सम्बन्ध में 
थ्राग्रद छोड देने से सब काम रुकने को नोबत आ जानी चाहिए; यहद्द 
हमारी समझ में नहीं आता। अगर में किसी दूसरे को ग़ज्ञत साबित 
करने का पेशा नहीं पकडें,, तो इस तरद्द जगत्‌-कर्म में कौन-सी त्रुटि 
उपस्थित दो जायगी; यह सुमे स्पष्ट नहीं होता है। 

हाँ, कुछ तो ज़रूर कमी होगी । वह यह कि बुद्धि-जीवी विद्वानों 
को ( और हद्धि से कौन रीता है! ) अपने समथन और गवे का मौका 
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शायद उस तरह कुछ कम रह जायगा | लेकिन में तो समझता हैं कि 
यह उपकार की ही वात होगी । काम का जहाँ तक सतद्ब है, वहाँ तो 
यह बढ़े काम की बात होगी। वहस कम होगी; त्लेकिन हस तरह असल 
काम तो बढ़ेगा ही | विद्वान-लोग विद्वत्ता के अ्रत्ञावा भी कुछ काम करने 
को तब ख़ाली हो सकेंगे । विद्वान फे साथ तथ वह मेहनती भी हो 
सकेंगे । 

इसलिए भ्र-ययाथ दीखने वाक्षे सभी-कुदे को आदर्श शब्द के 
अन्तर्गत रहने देने की इजाज़त से और चाहे कुछ हो, कर्म की हानि तो 
हो नहीं सकेगी। और यदि उससे काम में गइवढ़ पढने को सम्भावना 
है भी तो तभी जय कोई दूसरे के आदर्श को अपने यथाथ से नापेगा, 
और अपने आदर्श का आरोप दूसरे पर करना चाहेगा। सब अपनी बुद्धि 
के अधिकारी होने के कारण दूसरे की बुद्धि के श्रनभिकारी होंगे। इससे 
असंख्य यथार्थ और असंख्य आदर्श होने से भी बाधा नहीं होगी । 

यह हमारे सामान्ििक प्रश्नों के समाधान के ल्षिए मूल दृष्टि होनी 
चाहिए । सबका स्वत्व श्रखंडित रहे । भातंक असम्भव हो जाय | घन 
का आतंक, बुद्धि का भ्रातंक, पद का या शक्ति का श्रातंक | श्रातंक सब 
एक-से हैँ। वे विकास को रोकते है। जब कोई अपनी बात दूसरे से 
मनवाना ही चाहता है तब मानों वद दूसरे की बुद्धि को आतंकित करना 
चाहता है । 

धययाथ! और "“पादुश' ह_न शब्दों का प्रयोग करके अपने पत्त को 
पुष्ट ओर दूसरे पक्त को हीन दिखलाने को कोशिश आतंकद्दीन नहीं कही 
जा सकती। वह विवेक की औ्रोर विज्ञान की पद्धति नहीं है। वह 
मानसिक आतंकवाद की पद्धति है । प्रचारवाद आधुनिक आतंकवाद है। 

पर प्रश्न हो सकता है कि आदर्श की क्या मर्यादा है ? भज्ञेय और 
श्रप्राप्य कहकर क्या आदर्श अनाचार शोर भ्रनिष्ट को भी सहारा नहीं 
दे सकता है ! 

यह प्रश्न आज बहुत महत्त्व पृर्ण ह। साध्य की लगन क्या साधन 
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को औचित्य दे सकती है? आदर्श के नाम पर क्‍या सब-कुछ किया 
जा सकता है ! आदर्श विविध हो सकते हें। घोष बदलते रहते हैं। वे 
घोष इमेशा अच्छी सम्भावना को ज्षेकर बनते हैं। लेकिन क्या अच्छे 
घोष को लेकर उसके तक्के सब करने की छुट्दो मित्र जाती है ! क्‍या 
धोष काफ़ी समर्थन है, और व्यक्ति की नीयत सब कर्मों को उचित बना 
सकती है। 
मेरा ख़पाल है कि ठीक यही जगह है जहाँ नियम भौर नीति 
आवश्यक द्ोकर आते हैं । 
साध्य और आदु्श के बारे में तो बहस हो नहीं सकती। सुमे 
जहाँ से, जिससे, जैसे प्रेरणा मिले, बेसे क्षेने को में स्वतस्त्र ही नहीं हूँ, 
करतव्य से वाध्य भी हुँ। उसी के प्रति मुझ में आद्श-भावना हो 
सकती है। उस पर दूसरे का था समाज का, कोई बन्धन नहीं। उस 
पर में चाहूँ तो ही विचार-त्रिनिमय हो सकता है। में न चाहूँ तो किसी 
को उसमें दुखक्त देने का सामथ्य नहीं है। इस तरद्द आदुर्श सब ठीक 
मानने होंगे। बेशक उन पर कोई मर्यादा नहीं हो सकती । कहपना पर 
कब कोई सोमा चढाई जा सकी है ! बेसा करना मनुष्य को पंगु बनाना 
होगा। यह तो ब्रह्म के साथ उसके ऐक्य-भोव को चुनौती देना ही हो 
जायगा | यह अधम होगा। व्यक्ति किसी भी आकार को अथवा कि 
निराकार को पूज सकता है। किसी के मन की भूर्ति नहीं दोडी था 
सकती। और कोई एक मूर्ति सब मन्नों में बल्ात्‌ घैसाई नहीं जा 
सकती । बह प्रयास बचपन है । 
लेकिन साध्य पर जब कि मेत्री-भाव से की गईं चर्चा के अतिरिक्त 
और किसी प्रकार की टीका-टिप्पणी का अवकाश नहीं है, तब साधनों 
के बारे में वह स्वतन्त्रता क्रिचित्‌ भी नहीं है । यहाँ व्यक्ति व्यक्ति नहीं, 
चद्द समस्त का अंग और समाज का सदस्य दो आता है। 
व्यक्ति जहाँ सामानिकता को छूता है, वहीं उसके व्यक्ति-धर्म पर 
मर्यादा आ जातो है। व्यक्ति का कर्म-मात्र सामाजिक है। इसलिए 
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साधन का प्रश्न हमेशा ही विधारणीय बनता हैं | 

हम अ्रस्ामाजिक नहीं हो सकते । किसी आदर्श के लिए भी नहीं 
हो सकते । इससे धमम चादे अनेक हों; पर समाज-धर्म ( 207४ ) को 
सब पुष्ट ही कर घकते हैं। जो नीति ( भोरक्स ) को रखलित करता 
है, वह धम नहीं है। फिर चाहे उसका कुछ भी नाम हों, उसका पिरोध 
ज़रुरी है। 

पर श्राज धार्मिक भआादशों के मामले में इस मर्यादा को हम पह- 
चान भी जाते हैं। लेकिन राजनीतिक भ्रादर्शों को लेकर उन मर्यादाश्रों 
को भूल जाना हमारे लिए बहुत सहज हो गया है। स्वराज्य या देश- 
प्रेम या देश-रत्ता था दायित्व-रत्ता या जातीय विशिष्टता अथवा और 
इसी तरह के शब्दों को लेकर मानों हम मानव-समाज-धर्म की मर्यादाओं 
से छुट्टी पाने के ्रधिकारी हो जाते हैं। 

राजनीति मे आज चारो तरफ़ क्या हो रहा है ! इस देश में या 
परदेश में, श्रादमी और आदमी में क्या ह्वेष-भावना को बढावा नहीं 
दिया जा रहा है १ सानो ऊरि साध्य को जैसे बने साधना ही पुरुषारथ है, 
शेष सब-कुछ ध्यर्थ है। मुझे कहना है कि यह भयावह है ! 

और इस सबके लिए तके प्रस्तुत होता है कि आदर्श तो आदर्श 
है। लेकिन यथाथ' की अपनी कठिनाइयाँ दे । हम समूचे विश्व में शान्ति 
चाहते है; आदमी और आदमी को भाई वना हुआ देखना चाहते हैँ । 
लेकिन वर्तमान की यथार्थता को बिना देखे कैसे चला जा सकता है ! 
श्ादुर्श स्वर्ग से उतरकर नहीं श्राता न । तो हम जो हिंसा करते मालूम 
होते है, वह इसीलिए कि हमारा भर तुम्द्वारा शान्ति का आदर्श एक 
रोज़ यथार्थ हो आए । हम कवियों की तरह स्वप्न से सन्तुष्ट नहीं हैं, 
हम यथार्थवादी हैं | इसलिए घृणा को, हेप को, हिंसा को भी हम 
इस्तेमात्ञ करने से परदेज़ नहीं कर सकते । यथार्थ यथार्थ है। आदर्श 
श्रादर्श हैं। आदर्श में हम एक द। पर यथार्थ--सई, वह तो राज- 
नीति की वाले हैं। इत्यादि । 
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तो मैं कहैँगा कि ऐसा कहने वाले अपने को छुल्नते हैं। शब्दों से 
छुल में सहायता लेने की आवश्यकता नहीं है। जो करो, खुलकर कर 
सकते हो | पर ज्ञाख छुल् से आदर्श और यथाथ में, साध्य और साधन 
में, प्रतिकृलता नहीं ढाल सकते । कम और फत्ष में अन्तर नहीं है। 
कारण और कार्य में भेद नहीं है। जो बोभोगे, वही उगेगा । कहने से 
नहीं; भ्राम बोने से श्राम मिल्लेगा। और काँटे बोशोगे, दो स्वप्न कुछ 
रखो, मिल्नेगा काटा । 

सो हमारे क्षिए यथार्थ ही आदुर्श हो। आदुश में ही हमारो प्रतिक्षण 
की यथार्थता हो । दोनों में विरोध जहाँ है, वहाँ धोखा है ही । दोनों का 
अन्तर हसारी सम्भावना और वेदना हो, और उस अन्तर को पाटने के 
लिए हमारा समुचा कम हो । अन्यथा तो शब्द हमारे लिए जात्न हो 
जायगा । और हम उसके चक्कर भें पढ़कर आदुर्श के सपने में चल्षते- 
च्षते भ्रष्ट भाव से कहीं गड्ढे में मुँह के बल ही गिरंगे। 

आदर्श की तो अतत्ष में बाद ही नहीं की जा सकती है। चह मन 
में बसा रखने के लिए है। वह कहीं समाप्त नहीं है। इसलिए झादश 
काल के अन्त से भी आगे है। पर बितनी आ्रादु्शवाल्री नवशेबन्दियाँ 
हैं, लव कहिपत हैं। हिन्दू का स्वर्ग, सुस्क्षिम का बहिश्त, साहित्यिक 
का नन्‍्दन-कानन, समाजवादी का अपना नक्शा या और किसी मता- 
चुयायी क़ा अपता स्वप्त--सब ठीक है, जहाँ वह सन में 3दुभावना 
जगाते हैं। आग्रह पर वही बन्धन हो जाते हैं। इससे आदर्श का 
उपयोग तो बहुत है। वह एकदम अनिवार्य है। खेकित बातचीत और 
प्रचारवाला आदर्श अर्थात्‌ काम का आदर्श यथाथ से भिन्‍न नहीं हो 
सकता । 

इस दृष्टि से आदर्श का कोई बाद जो कि यथार्थ के किली वाद से 
भिन्न है, नहीं हो सकता। और यथार्थ का बाद तो अपने में असम्भव 
ही है । सच यह है कि शब्द सब जायज़ हैं अगर उन पर वैज्ञानिकता 
का आग्रह न दालकर उन्हें केवल समस-बूझ के ल्षिए और हार्दिक 
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आदान-प्रदान के लिए व्यवहार में लाया जाय | रूढ बनाना शब्द का 
हट नहीं है। ओर जब किसी शब्द में हृदय कम और रूढ प्रतिपादन 
अधिक ध्वनित होने लगे, तब उस शब्द की शक्ति विकृत हो जाती 
है। उस समय उससे सावधान रहने की आवश्यकता है । 

श्राज के दित यथार्थ और शआआदुर्श इन शब्दों को लेकर हम अपन 
सावधानता न खो दें। जाने कंसी-केसी हवाएँ आ रही है और 
श्रायंगी । लेकिन वे हवा हैं। अख़बारों भर आन्दोलनों की लहर पर 
शब्द कुछ ऊँचे चटेंगे, वे तारे वनकर उठेगे। लेकिन हर से डरना 
इवना है। जिसे लहर में दिशा देखनी है, या उसे दिशा देनी है, 
वह शब्दा को चिह मानेगा, प्रतीक मानेगा। काम में उन्हें, सी ले 
क्षेगा। पर श्रस्त्रियत को मानो समूचे जीवन के ज्ञोर से अ्रचुभव करने 
का घह यत्न करेगा । और क्या प्रचलित शब्दों के सहारे या क्या उनके 
बावजूद, वह उञ्न अस्क्तियत के प्रति अपना इंसान क़ायस रखेगा। 


क्रान्ति 


क्रान्ति शब्द सनोरस है। पर वह सनोरमता क्‍या है ! स्वर्ण-रुंग 
भी मनोरस था और उसके पीछे भागने से राम की सुगति नहीं हुईं ! 
क्रानित के पीड़े भागने में वही हुर्गति तो कहीं होने वात्नी नहीं है ! 

लेकिन राम, राम होकर सांया-झ्ग के पीछे भागने से नहीं रह सके। 
तब क्रान्ति के पीछे दौढ़ पढ़ने से हम ही केसे बच सकते हैं ! 

शायद यद्द ठीक हैं। मायावी ही धादे वह हो; इस युग के हम 
क्रान्ति के जागे सो नहीं सकते । 

पर राम की बात तो हम राम पर छोड़ें | अपनी बात हमको राम 
के नाम पर नहीं शक देनी चाहिये। स्पर्द्धा यह नहीं कि हम राम से 
बढ़कर हो जायेंगे; किन कौन जानता है कि राम ने धोखा इसीलिए 
नहीं खाया कि पीछे आने वाले हम उससे सीख लेकर धोखा खाने से 
बचें [| 

इससे जो हो, क्रान्ति के पीढे भागने से पहले उसे समझने की 
धष्टता हम कर सकते हैं। और अगर यद्द ज्ायज्ञ दो तो में कहना 
चाहता हूँ कि मुझे उस शब्द की ध्वनि भत्नी नहीं लगठी है। 

झुझे जानना चाहिये कि क्रान्ति! शब्द इस थुग की भाषा को 
बहुत प्रिय है। पद चतता सिक्का है। “इन्कलाब प्ञिन्दाबाद' का 
नारा हर कहीं सुन लीजिए । फिर सी झूठ नहीं कहना होगा, और सच 
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यह है कि वह शब्द मुझे भीतर से रोता हुआ मालूम द्वोता है। थोड़े 
पानी में फूँक से जैसे बगूला वन जाता है, वेसे ही भ्रावेश के जोर से 
भाषा की सतह पर ऐसे शब्द बन जाया करते हैं। आवेश हूं, तब तक 
चह शब्द भी गय॑ से स्फीत होकर खड़ा है। पर आवेश नाम संकरप 
का नहीं, जो टिकाऊ हो । इससे अ्रवेश गिरा कि वह शब्द भी चपटा 
हो गिरता है और मालूम होता है कि उसका रूप मायामयी ही था, 
शेष अधिक उसमें न था। मुझे जान पढ़ता है कि जो क्रान्ति करना 
चाहता है, वह क्या करना चाहता है इसको भली भाँति न तानने 
के कारण ही क्रान्ति करना चाहता है। वह अपनी ही वात का सतलब 
नहीं जानता | इससे उसकी बात क्रान्ति की होती है। 

और अगर कहीं ऐसा नहीं है, क्रान्तिवाला जो कहीं श्रपता सतलब 
जानता है, तो फिर कहना होगा कि वह आदुसी मतलबी भी है भौर 
अवलर-साधक है| 

क्रान्तिवाले को आकांक्षाएँ अगर हवाई नहीं हैं, भगर वह सपनीज्ञा 
आदुर्शवादी नहीं है तो 'क्रान्ति' शब्द के नीचे व फिर अपने सन कौ 
साध पोस रहा है | तय वह सपनीले क्रान्तिवादी से गया-वबीता है । 

लेकिन आलोचना तजे । काम की वात करें । प्रश्न है कि क्रान्ति 
क्या ? क्‍या वह की जाती है ? और जय वह हो छुकती है, तथ क्या 
होता है ? क्या कोई ऐसा समय होगा जब क्रानित की आवश्यकता 
चुक जायगी ? और अगर निरन्तर उसकी आवश्यकता रहेगी, भ्थाव्‌ 
कभी भी वह पूरी तरह हो न चुकेगी, तो क्या उस (तरव) को क्रान्ति 
कहना भुनास्तिव भी होगा? कया "क्रान्ति! शब्द उतनो गम्भीर 
ययार्थता का बोर संभाल भी सकेगा ! 

क्रान्ति क्या | 

वह परिवर्तन जिसका कार्य-कारण-भाव हमारी मन-बुद्धि में पूरी 
तरह नही समाता, जो इस कारण बृहत्‌ भौर श्राकस्मिक मालूस होता 
है। उसको मात्र परिवतन संज्ञा देकर सन्तोष द्मे नहीं दो पाता। 
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कोई थडा शब्द चाहिए जो वैसी घटना के प्रति हमारे मन के विस्मय 
और आतंक को अ्रधिक व्यक्त कर सके | "क्रान्ति! वैसा एक शब्द है। 
विप्लव, विध्यंस, इन्कलाब, उथल-पुथल, इत्यादि भी बेसे शब्द हैं। 
किन्तु जहाँ कार्य है, चहाँ कारण है ही। अकारण कुछ हो नहीं 

सकता । वह कारण, हाँ, हमसे ओमरूल तो ज़रूर हो सकता ही है| 

, कारण की ओर से देखे तो कोई कार्य आकस्मिक नहीं है। तब 
न विस्मय की आवश्यकता है न आतंक की, ध्वंस तब भ्रसस्भव है। 
उथल्न-पुथल भी असम्भव हैँ। सब मानो क्रमागत है। काल की भ्रन- 
पच्छिन्न धारा में सब कुछ घटना-रूप में पिरोया हुआ है। श्रतीत में 
से वर्तमान बना। वर्तमान में से भविष्य उगेगा। बीच में दूट कहीं 
नहीं है। अर्थात्‌ जिसमें तोड-फोड का भाव समा सके, वह स्थान भी 
कहीं नहीं है। पत्ष-से-पक्ू, मिनिट-से-मिनिट और थुग-से-थुग मिलता है । 
बीच' में कहीं दरार नहीं है, जहाँ श्रवकाश हो कि तोढ-फोड को रखा जा 
सके | जो हटता मालूम होता है, असल में अपने हूटने के द्वारा वह 
कुछ और को वना रहा है । वद्दी बन रहा है, हूटते हुए का दूटना तो 
दृष्टि के सीमित होने के कारण मालूम होता है। ऐतिहासिक दृष्टि से 
देखें भौर परिमित दृ्शन के वन्धन से छूटे तो ऐसी कोई घीज़ इृतिद्दास 
की गति में भ्रसम्भव हो जाती है बिसे क्रान्ति कहा जा सके | श्रगर 
काल का सूत कहीं कभी नहीं हूटता, ग्रगर उसकी एक-एक कड़ी अद्टूठ 
भाव से कार्य-कारण सम्बन्ध में जुदी है, तो बीच में कहाँ श्रवकाश है 
क्षि क्रान्ति श्रावे ? इसक्िए जो क्रान्ति चाहता है, में नही जानता कि 
असल में वह कुछ चाहता भी है। 

क्या क्रान्ति की जाती 'है ? और क्‍या वह की जानी चाहिये! 

थोढी देर के लिए मान लीजिए कि क्रान्ति होती है। वस्तुओं का सूर्य 
ऐसा पत्नट जाता है कि कुछ पूछिए नहीं | निगाह बदल जाती है भोर 
पद्ले पैमाने सब निकस्से हों जाते, हैं ॥ - बहुतेरा छुछू उत्तट गया मालूम 
होता है ।- ऐसे मक्त मन को भरते के ज्षिए हमे कह्दते' हैं। क्रान्ति दो 
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गईं । भ्रच्छा, सान लिया भाई, कि वह क्रान्ति हुईं। आखिर तो निगाह 
हमारी एकांगी है। इसलिए यह दावा नहीं चत्न सकता कि हम सब 
घटनाओं के मूल कारण को पकड़ ही लेंगे भोर जब कारण पूरी तरह 
जान में नहीं है तो ज्ञाघार बनकर मान लेना होगा कि हाँ, यद्द तो 
क्रान्ति हुईं । 

भूकम्प भरा जाता है। जहाँ मकान था, वहाँ गड़ढा हो बेठा, हुए 
की जगह बालू का ढेर खड़ा दो गया, नदी जहाँ थी, पहाँ सूखी धरती 
आ फैली और वजर पढा था वहाँ पानी ल्दरा उठा। जेसे किसी ने 
सृष्टि के साथ खेल खेल डाला। देखकर हम कहते हैं कि थद्द तो विधाता 
का कोप फूटा हैं, भूकम्प नहीं तो इससे कम भ्ना क्या है ? श्राँखों के 
आगे होने वाल्ले इस वेतुके परिवर्तन में कोई संगति जो हमें दिखाई 
नहीं देती, इससे मन भी उस पर चुपचाप आश्वस्त नहों हो रहता | 
प्रकृति की ध्वंस-लीज्ञा ही हमें 'उसमें प्रतिसालित होती है ! 

हमको पूरा हक़ है कि भूचाल को हम प्रकृति की ओर से होने 
वाली क्रान्ति कह । धह हक हमारा कोई दीन नहीं सकता | लेकिन 
अगर वेज्ञानिक शोध का प्रश्न आये, यथार्थवा को ही यदि समसने 
और जानने की बात हो, तब वहाँ क्रान्ति को कृपा कर हमे दूर ही 
रखना चाहिये। घह शब्द काब्योचित है, हमारी मनोदशा को अपेक्षा 
में उसमें बहुत ध्यंजना हैं। हृदय की श्रपेज्ञा में देखें तो वह शब्द 
मूठ नहीं है। लेकिन विज्ञान में वह बिचारा मदद नहीं दे सकता। 
भौर जहाँ आ्रावेग और आरवेश की आवश्यकता नहीं है वहाँ डस शब्द 
की भी आवश्यकता नहीं है । क्रान्ति में मन की धवराह्दद की ययार्थता 
के अलावा और कोई चास्तव सममझी जाने वाज्ञी यथार्थता नहीं है | 

यहाँ सूल न हो। में उन लोगों में अपनी गिनती गिनाने को 
इच्छा रखता हैँ जो मन की सचाई के आगे हिमालय पहाड़ की वास्त- 
बिकता को शून्य मान सकते हैं । लेकिन इस जगह में-तुम की बाद 
नहीं है। बात वेशञानिरुता की है। और वेज्ञानिक के क्षिए क्रान्ति असत्‌ 
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है; क्योंकि वेशानिक अधीर नहीं हो सकता। मलुष्य अ्धीर होकर ही 
क्रान्ति को सचाईं मानकर लुब्घ दो सकता है । 

लेकिन पीछे हमने माना है कि हम परिमित-बुद्धि हैं। इसलिए 
हमारी भाषा के लिए क्रान्ति हो भी सकती है। पर जब सवात्ञ उप- 
स्थित हो क्वि क्या क्रान्ति की जाती है, और क्या बह की जा-सकती है, 
तो मुझको मालूम होता है कि यह सवाल ही ग़ल्नत है । 

मूक्' सत्य मे तो क्रान्ति कुछ है नहीं। मानव-भाषा में ही वह 
है। जब भाषा से बाहर वह और कहीं नहीं है, तब उसके किये जाने 
का सवाल भत्ना कैसे हो सकता है ? वह किसी तरह नहीं की जा 
सकती | श्रगर हो ही तो वह सही भर जा सकती है। जो उसे करना 
चाहते हैं, वे धोखा स्ाना चाहते हैं । वे बादल को मुट्ठी में पकड़कर 
पानी बरसाना चाहते हैं। वह बचपन करना चाहते है । 

अगर क्रान्ति वह परिवर्तन है जिसका कारण खुलकर हमारी समसझ 
में बैठता नहीं है तो स्पष्ट है कि बह क्रान्ति करने योग्य, कभी भी नहीं 
हो सकठी | जो तक से विगत है, वह उसी कारण विवेक,से भी गईं- 
थीती है और अ्रकत्तव्य है। और जो तर्कातीत नहीं है, भ्रतक्य नहीं 
है, उसके लिए “क्रान्ति! शब्द का व्यवहार एकदम असंगत भौर अस- 
म्मव है । 

अतः क्रान्ति नहीं की जा सकती। वह नहीं की जानी चाहिए | 
भाषा में श्रोर व्यवहार में उसे अधिक-से-अधिक सहां ही जा सकता 
है। उसका प्रचार अ्रनिष्ट है। अगर कुछ इृष्ट है दो यह कि उस शब्द 
का प्रयोग कवि-सापा में हो किया जाय। अन्यथा वह कृपया श्रप्मयुक्त 
ही रहे। - क्योंकि जितनी क्रम क्रान्ति हों, उतनी ही अधिक संगति 
जीवन में होगी, और परिणामतः उतनी द्वी अधिक उन्नति। क्रान्ति ' 
में वेबली का भाव है, अनियमता और अच्यवस्था का भाव है | किन्तु 
जीवन नियमित और च्यवस्थित होना चाहिए | ,जो क्रान्ति चाहता है, 
वह संयम से बचना चाहता है। पह-* अपने से,और अपने क्रावू. से 
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बचना चाहता है। 

अकसर ,सोच उठता हूँ कि अगर में सचमुच क्रान्ति चाहता हूँ तो 
कहीं ऐसा तो नहीं है कि जिसको मेने क्रान्ति का परिणाम समझ रक्‍्खा 
है, भ्र्थात्‌ एक स्वर्ग-चित्र ( 000. ), उसी को में चादर रद्या हैँ. और 
सुमको प्रतीति होती जा रही है कि क्वान्ति चाहने के भ्रन्दर असल्त में 
किसी ऐसे ही भायावी स्वप्न की चाह दुबकी हुईं होती है। प्रतीत 
होता है कि जो क्रान्ति चाहता है, वह जीवन का सामना करने से कुछ 
ऊबता जा रहा है। अपने तात्कालिक धर्म से वह बचाव चाहता है 
और उस सपने में रस लेना चाहता है। वह कुछ रोमांस माँगता है । 
हठाव वह अपने को वहत्ला और वहकाना चाह रद्दा है कि क्रान्ति बस 
घटित हुईं नहीं कि उसका सपना उसके हाथ आरा जायगा। चल्नो, 
सुसीवत टल्लेगी । सच पूछो तो मुसीबत है जिसको वह टाल्ना चाह 
रहा है| 

पर सावधान रहें हम कि हमारे मन से बाहर स्वर्ग कहीं भी नहीं 
है। वह कभी कहीं से उतरकर हम तक नहीं झा जायगा । जब तक 
काल है, गति की भ्रावश्यकता शेष हैं। परिवरतन की भ्रावश्यकता भी 
इसलिए काज्ान्त तक शेष रहेगी। मनुष्य है, तव तक उसे शान्ति 
कभी न मिलेगी । वह चेन चाहता है तो झूठ चाहता है। क्रान्तिवादी 
शायद अपनी मानी हुईं क्रान्ति के बाद सुख-चेन छा जाने की आस 
रखता है । क्रान्ति के बाद के मूल में मानव-मन की यही प्रवन्चना है। 
नेसे क्रान्ति हुईं नहीं कि सब ठीक हो जायगा | इसलिए क्रान्तिवादी 
को चेतावनी देने की ज़रूरत है कि क्रान्ति के द्वारा और उसके पार वह 
शान्ति के सपनीले महल न खडे करे | 

इतिहास ऐसी चेनावनियों से भरा पढा है। युग-यरुग में और देश- 
ढेश में अनेक क्रान्तियाँ हुईं; लेकिन क्या वहाँ स्वर्ग उतरा | क्या परि- 
णाम हुआ उनका जो क्रान्ति के सन्देशधारी थे ! हरएक पूर्वचत्ती 
क्रान्ति-दल परवर्ती-दल द्वारा प्रतिक्रियावादी समझा गया । भर उनके. 
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“द्वार्थों.तृशंस अत्याचारों का शिकार हुआ । यद्द सब हुआ क्रानित के नाम 

,पर । पर स्व क्रिसी पर नहीं उतरा । क्रान्ति की गईं और जब वह 
की जा घुकी तो देखा गया कि वह केवड एक मोह थी । दूर था तब 
मोद्द दमें मोहता रहा । पास आया तो दीख गया कि वह थोथा है। 
..- , चाहवाल्ी सारी क्रान्तियाँ थोथी हैं। क्योकि चाह ही व्यथ है। बह 
सपने का पोषण है। घह संकरप की थोतक नहीं है। वह मानसिक 
विज्ञास की परिचाग्रक है। 

न समझा जाय कि क्रान्ति को में भय बताता हुँ। क्रान्ति ऐसी 
नहीं है कि भय के कारण उसके भ्राकर्षण में फैसा जाय; यही में क्रान्ति 
थादी को कहना चाहता हूँ। 
अगर क्रान्ति है तो वह प्रतिष्ण हो रही है और कभी वह समाप्त 
नहीं होगी । युद्ध प्रतिक्षण द्वो रहा है, कभी वह समाप्त नहीं होगा। 

मौत में समाप्ति है और निर्वाण को बेहद चाह है तो हम इसी मिनट 
मर सकते हैं। क्षेकिन भौत में भी थुद्ध-समाप्ति नहीं है। वह युद्ध 
तो चलता ही रहता है। जीवन द्वारा भर रूत्यु द्वारा हम उस युद्ध 

' को आगे बढ़ाते हैं। इस तरद् प्रतित्षण होती रहने धात्वी क्रान्ति में 
हम मर-मरकर भी योंग देते हैं भौर इसी भाँति जीने को सार्थकता से 
जीते हैं। लेकिन यहाँ आशा किस बात की | ' क्योंकि युद्ध अनन्त है 
और जब तक हमारी सत्ता है, तब तक हमारे लिए युद्ध में जूमते 
रहना ही है । 

इस काल-परम्परा के विधान को क्रान्ति कहते हो तो दूसरी बात 
है। लेकिन में जानता हुं कि क्रान्ति! शब्द उस शाश्वत-युद्धरूपी 
धर्म का आभास मन में जगाने के लिए बहुत अढ्प है। वह उस 
अपेत्षा में बेहद ओड्ा भोर छुद्र मालूम होता है। उस शब्द को इस्ते 
माल करनेवाल्ले के मन की जढों में अकांत्ा दुअको वैदी रह सकती है। 
चद्द शब्द उक्त विराट अभिप्राय में काम नहीं आता । उतना अर्थ उरामे 
समा नहीं सकता। और साधारण रूप से जो सतक्ब उस शब्द में 
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भरा जाता हू भौर ध्वर्निंत होता है, वह परिमाण में ही तुच्छ नही है, 
बल्कि प्रकृति में भी अन्यथा है। वह आकांच्ा के विकार से विकृत है। 
उसमें रोमांस का सेवन है। उसमें संकल्प की दइृढ़ता नहीं, अधीर 
आवेश की चमक है। 

इसलिए क्रान्ति शब्द मुझे नहीं भाता। व समझ लिया जाय 
कि में हटता हूँ। असी पढने को मिज्ञा कि में केखक क्रान्तिकारी हूँ। 
श्रगर ऐसा हो वो लिखने बाले अपनी बात सँभाल्ें । में तो यह जानता 
है कि अगर में कहीं भी क्रान्ति चाहता हूँ ओर उस शब्द को काब्य 
की भाषा में ही प्रयोग नहीं करता हैँ, तो में गलती पर हूँ । कहीं मन 
में कमी है भोर उपयुक्त कर्म का भ्रभाव है, तभी वैसी चाह मुझूमे हो 
सकती है। और वह शुभ बात नहीं है। 

मुझे जानना चाहिए कि क्रान्ति नहीं चाहनी चाहिए । जहाँ तात्का- 
लिक-धर्म के ?त्ति जागरूकता है, वहाँ बेसी चाह की आवश्यकता से 
घुटकारा मिल जाता है। और अगर उस शब्द (क्रान्ति) में कोई इृष्ट भौर 
विधायक श्र है तो उस श्र में स्वधर्म-पाज्ञन के सिद्धान्त से व्यक्ति 
की सच्ची क्रान्ति करने की क्षमता बढ़ जाती है। नहीं तो, चाहवाली 
क्रान्ति को अपनाने से आदमी खोखला ही वनता है। अगर तब उसमे 
से आवाज़ उम्र और अधिफ निकलती है, तो शायद्‌ इसे भी खोखले- 
पन का ही लक्षण सानना चाहिए | 


सिद्धान्त - सूत्र की मयोदा 


अभी उस दिन गोष्ठी में चर्चा करते हुए बात निकली कि साहित्य 
का दृष्ट क्या है ! परिणाम में सूत्र प्राप्त हुआ 'अखण्ड मानवता! । 

असल में उस हृए्ट को हम और भी सूत्नों में कद सकते हैं। ऐसे 
सब सिद्धान्त-सून्नों में सिन्नता होगी। पर समानता भो होगी इस अर्थ 
में कि सभी उपादेय होंगे, सब में ही हित का भाव होगा । किसी में 
वह हित व्यक्ति, किसी में समाज और तीसरे किसी में राष्ट्र इत्यादि 
संज्ञा से जुढ़ा हो सकता है। “मानवता” भी एक वैसी ही संज्ञा है भर 
साहित्य के इृष्ट को 'अखरड मानवता” के रूप में मानने में कोई बाधा 
नहीं है। लेकिन परिभाषा में उस इृष्ट को रखने की आवश्यकता जीवन 
में गति-साधन की दृष्टि से ही है। इसल्रिए उन सिद्धान्त-सूत्रों को पकदे 
रहने की आवश्यकता नहीं है, न उनका आपस से टकराना उचित होगा। 
व्यक्ति-हित की भाषा में इस इष्ट को बताने वाली परिभाषा को समाज 
के बाद के आग्रह में अनिष्ट नहीं मानना होगा, न व्यक्ति की मुक्ति के 
पीछे समाज-मंगल चाहने वाली परिभाषा को ही बहिष्कृत करना होगा । 
असल में विवाद वादाग्रह से उत्पन्न होता है ओर गतिशेध उपस्थित 
करता है। श्रतः प्रश्न यद्द नहीं है कि साहित्य के दृष्ट को हम क्या 
परिभाषा देकर स्वीकार करते हैं, बल्कि असल मद्दत्व की बात यह 
रहती है कि हम उस परिसाषा का जीवन के साथ समीकरण किस अ्रंश 
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में और किस समीचीनता के साथ साधते हैं । 

: ऊपर के ही सूत्र को लीजिए । वहाँ 'अखण्ड मानवता” को साहित्य 
का लच्य ठहराया है । देखने में उसका भाव काफ़ी व्यापक है। लेकिन 
'सानवता! शब्द स्वयं में सत्य को सीमित भर खण्डित ही करता है । 
'अखरणड मानवता” पद से ल्षग आता हैं कि मानवता को अपने से इतर 
तत्च के प्रति अश्रखण्डता सिद्ध करनी नहीं है, अपने भीतर रहकर ही 
मानो वह अखरण्डता साधी जा सकेगी | मानव के भागे भी अनन्त 
प्रकृति है। इसके पार होकर जो है, वह भी सत्य है । उस सबसे अपने 
को सगणिद्ित करके क्‍या मानवता अखरढ हो सकेगी ? स्पष्ट ही शेष 
प्रकृति से छिन्न होकर, अपने को श्रपने में सृष्टि का मूधन्य भर सत्य 
को अपनी परिधि में निश्चित सान बैठकर मानवता कृठार्थ न हो 
सकेगी । इस भाँति 'अखण्ड सानवता” को निरपेत़् और श्रन्तिम रूप 
से साहित्य का दृष्ट सान लेना खतरे से खाली नहीं रह जाता | दूसरे सब 
दिद्धान्तों और परिभाषाओं का भी यही हाल मानता चाहिए । चलने के 
लिए वे हमारे द्वाथ को वैस्ाखी हैं । वे सहारा देने को हैं। सचमुच 
अपने में वे साध्य यथा सत्य नहीं हैं। और, जेसे भक्त अपनी मूर्ति के 
सहारे अपनी भक्ति को निष्पन्न करता ओर मुक्ति-पथ को प्रशस्त करता 
है--उन भूठियों की विसिन्‍नता भक्ति के फ़ल में बाधक नहीं होती-- 
छैसे ही परिसाषाओं की विविधता साहित्य-साधना की फ़ल-प्राप्ति में 
अवरोधक नहीं होती । ध्ुख्य बात वैत्लाखी को लम्बाई और ऊँचाई नहीं 
है, वह तो यह हैं कि हाथ में होकर वह तुम्हें काम देती है। भोर जहाँ 
काम न दे, वहाँ तुम उसे फेंक कर दूसरी क्रकडी लेने के लिए तेयार 
हो। श्रर्थाव्‌ मद्दत्व की बात यह है कि हम जानते रहे कि सिद्धान्त-सूत्र 
बुद्धि की थिरता के लिए भाषा के टेकनमात्र हैं भ्ौर भ्रपने-आप में 
उनका मूल्य अधिक नहीं है। 

यहाँ यह सी स्मरण रखना होगा कि प्रत्येक सेंदाम्तिक परिभाषा 
में दो वट होते हैं । केचल एक परिमाण (/0777०0आ07) की सत्ता कोई 
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नहीं हो सकती । न कोई अ्रध्याध्म समाज-निरपेत्त हो सकता है, न कोई 
समाज शआात्महीन । आत्म की स्थिति जगत्‌ की सम्भावना बिना सम्भव 
नहीं । आत्म की भाषा मे ध्येय श्राध्यात्मिक भर जगत्‌ की परिभाषा 
में वद सामानिक, आर्थिक अथवा राजनीतिक हैं। कोई सजीवता इन 
दोनो में से किसी तट से दीन नहीं हो सकती । उस नदी में पायी ही 
नहीं, जिसमें दो किनारे नहीं । अगर नदी सूखी नही दै, बहती हुई है, 
तो उसमे किनारे भी दो हैं और जितना उन किनारो में अन्तर है, बढ़ी 
उतनी ही बड़ी है। तटों का अन्तर बीच में नदी पाकर सुन्दर ओर 
साथैक दो उठता है। जीवन का मेरी दृष्टि में यही चित्र है; महाप्राय 
व्यक्तियों में उत्कट विरोधों का समाहार दीखेगा। सच्चा आध्यात्मिक 
पुरुष विश्व कल्याणार्थ जीता हुआ प्रतीत होगा, यध्वपि वह विश्व की 
सत्ता को शून्यचत्‌ कद्दैगा । अ्रपनी ओर से उसकी समस्त चेष्टा मुक्ति 
की दिशा से होकर भी वह अनायास विश्व-वन्दनीय बच उठेगा! 

आजकल तो जेसे समाजवाद और आत्मवाद आपस में ३६ के अंक 
बन गए हैं। घादों में अक्सर ही ऐसा होता है । किन्तु वादों में विवाद 
दो, आत्म में और समाज में बेसी विम्रुखता नहीं है। उनमें तो अभेद 
है | वाद का विकार ही है, जो उनसे भेद्‌ दिखाता है । अन्यथा तो 
वे दो तट हैं, जिनके बीच होकर जीवन साधना को प्रवाहित द्वोना है । 

इस पर से यद्द परिणाम निकत्षता दे कि भ्राध्यात्मिक कविता का 
हक यह नहीं है कि वह उपयोगी और स्पष्ट न हो । स्वभाव से ही यह 
असम्भव है। वह छायावाद, जिसको घूमिज्ञ ओर समाज-निरपेत्त होना 
पढ़ता है, आध्यात्मिक भी न द्वोगा । और वह प्रगतिवाद, जो दृथौढ़े की. 
तरह ठौस और मज़बूत होगा कि दुशंन और तक से अतीत किसी 
रदस्यानुभूति के स्पन्दुन का उसमें अवकाश न हो, ऐसा प्रगतिवाद भी 
सामाजिक कैसे ठहरेगा ? 

हूस दृष्टि से चन-फन्दुरा में बन्द॒ कठोर त्ती और मेज़ पर सुक्का 
फटकारते हुए ककेश-कृति में बहुत अन्तर नहीं है। दोनों में न कोई 
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श्राध्यात्मिक हैं, न सामाजिक दोनों विज्ञ के निकट एक से अहं-ग्रस्त है। 

भाषा मनुष्य की तरह अपूर् दी हैं। वह कृताथ वहाँ दे, जहाँ बस 
संकेत करती है । वह सत्य को साम्रह देती नहीं, केवल साभार लेना 
चाहती हू | जो भाषा में आ जाय, चह सत्य सी क्‍या ! सत्य के तो स्पर्श 
की अ्मिल्राषा में भाषा सकुरित होती हैं। अर्थात्‌ माषा सत्य को जीवन 
नहीं देती, सत्य ही भाषा को जीवित रखता है। सत्य के स्पर्श से शब्द 
अपने हो अर्थ स्रे बहुत अधिक कह जाता है । उस सत्य से स्फूति न 
लेकर भाषा भें उसके लेनदेन करने वाले को रस से रीते पान्न पर ही 
रुक गया सानना चाहिए। भाषा में सामथ्यं नहीं कि वह पूर्ण हो। 
इससे उस भाषा से बने सिद्धान्त-सूत्र कभी आत्म की ओर उठते तो 
कभी जगत्‌ की और सुकते मालूम द्वोते हैँ। अन्तःशुद्धि, आत्ममुक्ति, 
स्वान्तःसुख, भात्मसंस्कार आदि शब्दावल्ली में थे सूत्र साहित्य के इृष्ट को 
प्रकट करते हैं, तो कभी लोकहिंठ, सौन्दर्यालिखन राष्ट्रसूक्ति इत्यादि 
पदों के रुप से दे सूत्र सासने शआ्राते हैं। स्पष्ट ही थे सब इद्धित द्वारा 
ही सत्य का आभास देते हैं। विभिन्न रुचि और प्रकृति वाल्लों को 
विभिन्‍न शब्दों में श्रनुद्धलता प्रतीत हो सकती है । स्वयं में यह अनु- 
भव करता हूं कि पहली कोटि के आत्मवाची शब्द अधिक वेज्ञानिक 
हैं। वे अधिक स्थायी और मूल्रभाव की ओर जाते हैं। फिर भी दूसरी 
कोटि के शब्दों के शब्दों से उनका बेसे ही विरोध नहीं है, जेसे सिक्के 
की सामने की सूरत का अपनी पीठ पर के अछरों से विरोध नहीं दे । 

उदाहरण के निर्मित्त ऊपर शआए सूत्र 'अखण्ड-मानवता” को ही 
लीजिए; सहसा उससे इस प्रथ्वी पर जहाँ-तहाँ फैली हुई मानव-जाति 
का योव होता है। चह मानवता आपस में कटी-छुँटी ह। वद देश, 
जाति, वर्ण, भाषा, संस्क्षति, स्वार्थ न्नादि द्ेतुओं से नावा भागों और 
ररों में सेणिडत है। उसी में अखणडठा जानी होगी, सामान्यतया यह 
भाद हमें उल सूत्न में से प्राप्ठ होता है । 

लेकिन सानवदा दा स्थायी प्रदीक्र, व्यक्ति स्वयं अपने भीतर 
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खरिडत हो रहा है । नाना प्रकार के दन्द्द उसके आत्मतेज और आद्मो- 
क्य को प्रतिक्षण कुतरते रद्दते हैं। वह अपने हो भोतर छिल्न भिन्न, 
खणिडित और त्रस्त है। उस व्यक्ति को हमें अ्स्ण्डता प्रदान करनी है, 
विवेचक इस भाव में उस सूत्र के तथ्य को अहण कर सकता है। 

सुमसे पूछिए तो यह दूसरा अथ ही सुझे उस्त सूत्र का मर्मा 
मालूम होता है। क्‍योंकि ब्रह्मांड की चिन्ता पिड पर है ही कहाँ ! वह 
उस चिंता के नीचे स्वयं अभिभूत होकर अधमम में ही प्रवृत्त हो सकता 
है। स्वधर्स के आचरण के लिए उसके पास अपना स्वत्व जो है। वहाँ 
अखंड होने की साधना में कोन जानता है कि समूचे विश्व की भ्खंडता 
सम्पन्न करने में भी व्यक्ति यथार्थ योग नहीं देता होगा, और मेरे विचार 
मे साहित्य राजकारण से इसी जगद प्रृथक्‌ हे कि राजकारण दुनियाँ 
की व्यवस्था और विधान को सँभाज्ञकर व्यक्ति को सुखी करना चाहता 
है, तब साहित्य व्यक्ति को चेतना को संस्कृत और सुघटित करके विश्व 
की सुब्यवस्था में योग देता है। 

इस प्रकार प्रत्येक सिद्धान्त-सूत्र को हम आत्मापेक्षी (9००॥०४४९) 
सुकाव में प्रहण कर सकते हैं, अधवा उसी को पदाथ-विषयक (006- 
८7९०) उपयोगिता की ओर झुका सकते हैं। हर दत्त में दर भाव 
और कमे में दो तट विधमान रहेंगे ही। एक ओर यदि भात्म-चेतना है, 
तो दूसरी ओर भूत-पदाथ भी है। बुद्धि अपने आश्रय और अपनी 
प्रगति के ल्षिए दोनो में प्रथकवा स्थापित करती हो, पर प्रगति दौनों के 
परस्पराजुयोग में ही सम्भव है और एक तट की हानि दूसरे तद का लाभ 
नहीं है। 

अन्त में मेरी प्रतोति है कि विचार और सिद्धान्त-सूत्रों की सीधी 
संगति सुजन से नहीं है भर सारे थादों के प्रति साहित्य एकनसा 
निरसंग रह सकता है। सब तरद्द के सिद्धान्त उसमें ऐसे द्वी पनप सकते 
हैं, लैसे पृथ्वी के वच् पर नाना रूप-गंध-वर्ण के फत्न-फूल । 


श्रमण ओर हरणु-संस्कृति 


समय चलता रहता दे और चीजे बदलती रहती दैं | हर घदी कुछ 
न-इुद्द होता है। यानी जीवन गतिशील है भौर जगव्‌ परिणमनशील । 
सागर की तरह सम्पू् संसार तरंगमय है, स्थिर कहीं कुछ नहीं है। 
अखिल ब्रह्माण्ड स्पन्दुनशील है । 

किन्तु भ्रपनी ही गति पर अधिकार रखने और विवेक करने के लिए 
हमने दो शब्द बनाए हैंः--अवनति और उन्नति | गति जो नीचे की 
श्रोर है, भ्रनिष्ट है। वह विकास में सहायक नहीं | वह भ्रवरोध और 
असामन्जस्य पैदा करती है। दूसरी जो इष्ट है, सामंजस्थ-पूर्ण है। उसे 
प्रगति औ्रोर उन्नति कह सकते हैं । 

राजनैतिक इतिहास मानव-जाति की दस्चक्नों को आँकता और 
प्रकट करता है। हलचल अपने-आप में साथ्थक नहीं होती । जरूरी दै 
कि धह प्रगति की दिशा में हो और उधर इसे वढ़ावे | इससे राजनेतिक 
हज्चल्नों को जाँचने के लिए फिर एक मान की आवश्यकता हे | वह 
मान है संस्कृति । प्रगति की परख के मूत्-मान (2००३) सांस्कृतिक हैं। 

पर 'संस्कृति' शब्द में भी रूमेल्ा है। उसके साथ तरद-तरद्द के 
विशेषण लगे हैं। भ्राच्य-पाश्चात्य, झारय-अनाय॑, हिन्दू-मुस्लिम, वैश्ञा- 
निक-आध्यात्मिक, एचहेशीय झौर इतरदेशीय । इन विशेषयों से उल्ल- 
सन पेदा होती है। कभी-कभी 'संस्कृतियाँ' आपस में कंगढ़ती और 
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टकराठी भी दीखती हैं। पर संस्कृति जब तक संस्कृति है, फिर कोई 
' विशेषण उसके साथ हो, टक्कर में नहीं श्रायगी । अ्रपने नाम के प्रति 
सच्ची रहकर वह सदा समन्वय साथ ल्लेगी। सामन्जस्य खोज लेगी, जिन 
में टक्कर दो वे चीज़ें संस्कृति ही नहीं। संस्कृति का विरोध केवल 
विक्ृति से है। इस तरद्द पूर्व में भौर पश्चिम भे, श्राय-जाति और दृतर 
जाति में, हिन्दू में और मुस्लिम में, विज्ञान भौर अध्यात्म में जो तत्त् 
संस्कारी हैं, वे श्रापस में टकरा नहीं सकते। फिर भी यदि टक्कर है 
और क्लेश है तो विकृृति के कारण है और विक्वतियों में ही है। अ्रन्यथा 
तो रूप और आकार-प्रकार के भेद से अन्तरह्ग में भेद पढना जरूरी नहीं 
है। पंस्क्ृति तो है ही वह जो भेद से भ्रमेद भोर अनेकता से एकता की 
और चलती है। अपने की दूसरे मे और दूसरे को अपने में देखने की 
साधना संस्कारिता है | संस्कारिता सब देश और काल में एकार्थवाची 
है। शब्द ही हैं जो उसके लिए भिन्न-भिन्न इस्तेमाल हो सकते श्रौर 
होते हैं । के 

संस्कृति इस तरह मानव-जाति की धह रचना है, जो एक को दूसरे 
के मेत्र में लाकर उनमें सौहाद॑ की भावना पेद्ा करती है । वह जोढती 
ओर मिल्लाती है। उसका परिणाम ब्यक्ति में श्रात्मोपमता की भावना का 
विकास श्रौर समाज का सर्वोदय है । 

इसके घिपरीत जो फोडती और फाढती है, विकृति है। उससे 
श्रपनी-अपनी निजता पर इतना ज्ञोर होता है कि समझता का ध्यान 
नहीं रहता | नतीजा थद्द कि हरेक अ्रपनी निजता की रघ्षार्थ दूसरे की 
निजता को खणिडित करता है। उसमे बरावरी और बढ़ाबढ़ी रहती है। 
दूसरे से खुद को बढ़-चढ कर मानने और दिखाने को दृत्ति उसमें 
यर्माई रहती है। समता के वह विरुद्ध है भ्रोर डेंच-नीच, बढे-छोटे का 
भेंद्‌ उसमें तीव्र होता जाता है। श्रहंकार से उसकी नीव है। भरहँफार 
ज़रूरी तौर पर वह चीज़ है, जिसको संघर्ष में भौर मुकाविले में तृष्ति 
है। अभिमान को स्वाद दूसरे के अपमान में सिलवा है। 
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संस्कृति और विकृृति को अन्दर की ओर ले इंस तरह आसानी से 
परखा ज्ञा सकता है। संस्कृति की आत्मा एक है। नाम-रूप चाहे 
अनेक हो । विह्रति भी भोतर से एक सम्तान है। नास-रूप उसके 
भी अनेक दो सकते हैं। संसक्षति है अ्रहिंसा। विकृति को शर्त 
हैं हिला । 
शब्द समेला पेंदा किया करते है। उनको सूचक रूप में जो हम 
नहीं लेते। शब्दों को ही यथार्थ मान बेठते हैं। परिणाम यह कि वे 
आवश्यकता से अ्धिक्र मद्दष्व प्राप्त कर लेते हैं। सत्य भाव में है ओर 
इस तरद्द वह हृदय में है। शब्द में वह थोडे ही हैं। शब्द में सचाई 
चंहीं ठक है जहाँ तक उसमें हृदुय ओर भावना की सचाई है । भ्रन्यया 
तो शब्द विग्नरह और कलह के काम आते हैं। तभी तो असत्य अधिक 
सशब्द और मुखर होता है । मिथ्या के प्रागहम्य के आगे सत्य तो मूक 
हो रहता दै। इस तरह आवेश और शअ्राप्रह में शब्दों को हृतना ठोस 
और कठोर बना दिया जाता है कि वे आपस में टकरा कर चिनगारो 
उत्पन्त करने लगते हैं। “वादों” सें श्रक्सर भाषा के साथ यही बीतता 
हैं। वहाँ शब्दों कों धार और किनार दे दी जाती है। उससे उनकी 
ऋजुता, आपम में घुल-मित्न जाने, पिरों रहने की उनकी शक्ति नष्ट हो 
जाती है। वाद से इसीलिए विवाद उपजठा है । प्रत्येक मतवाद एक 
पेसे समुदाय को जन्म ढेता है, जो दूसरे मतत्रादियों से मोरचा लेने को 
उद्यत हो । ऐसे साम्प्रदायिकता बनती और मज़बूत होती ह। ये दायरे 
अपने-झआाप में वन्द और सैंकरे पढ़कर औरों के प्रति असहिष्णु हो जाते 
ह भर जीवन के प्रवाह और विकास में अ्रवरोधक बनते हैं । 
अहिसा की बोद्धिक संज्ञा दें “अनेकांत' | प्र्थात्‌ समस्त भाषा 
सापेत्त है । कथन सब अमुक शपेत्षा से ही सत्य है। पूर्ण सत्य कोई नहीं 
है । दस पद्धति से कोई मत अ्रपने-आप में सच या मूठ नहीं रहता। 
प्रत्येक मत की सत्यता झ्रापेष्चिक, सापवाद भौर सहिष्यु हो जाती है। 
संस्कृति की इस तरद्द पहली शर्त है, मत मात्र के प्रति सहानुभूति भौर 
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समभाष । उसी को दूसरे शब्दों में कह सकते हैं, व्यक्ति मात्न के प्रति 
प्रीति और सदभाव। पहले में अद्दिसा का बौद्धिक पर्याय है, तो दूसरे 
में द्ादिक। दोनों अन्योन्याश्रित हैं। व्यक्ति के प्रति सहानुभूतिशीक्ष 
होने में भ्रभायास द्वी मत के प्रति सहिष्णु होना समा जाता है| विचारों 
के प्रति जिसमें कट्टरता है, व्यक्तियों के प्रति भी उसमें अधिकांश राग- 
हष ही रहता है । 
भ्रव श्रहिसा कोई कोरा सिद्धान्त नहीं है। सिद्धान्त होकर अ्रद्विता 
स्वयं एक मतवाद द्वो जाती है ।' अहिंसा का वादी दूसरे और वाद़ियों 
से विशेष भिन्न नहीं रहता । तथ अहिंसा एक गिरोह के लिए नारा बन 
रहती है। यहाँ तक हो सकता है कि हिसा के निमित्त ही अहिंसा का 
जयघोष किया जाय। किन्तु संस्कृति को शब्द से नहीं, सार से काम * 
है। इसी से हमें अहिंसा के उच्चार से अधिक आचार की ओर ध्यान 
देना द्ोगा । 
श्राज की समाज-रचना अहिंसा की जुनियाद पर नहीं है। उसमें 
दक् हैं, पत्त हैं और विषमता है। आ्रापसी सम्बन्ध कुछ ऐसे आधार पर 
बने हैं कि स्नेह कठिन भौर शोषण सहज होता है। एक की द्वानि में 
दूसरे का लाभ है, और एक पत्त उभरता हैं तो तभी जब कि दूसरा 
दवता है। इन सम्बन्धों के आधार पर जो समाज का हाँचा आज खडा 
है, उसमें दम देखते हैं कि प्राशशक्ति का बहुत नाश और श्रपच्यय होता 
है, अ्रधिकांश श्रादमियों को सम्भावनाएँ व्यथ॑ जाती हैं। एक सफल 
होता है तो अ्रनेको को असफल बना कर ! इस तरह उस एक की सफ- 
लता स्थय॑ व्यंग्य हो रहती है। ऐसी समाज-वब्यवस्था में जो सम्पता, 
संसक्ृति और संस्कारिता फक्षठी है, वह मानव-जाति को बडी महंगी 
पढ़तो है। इसी में सन्देह हे कि वह वास्तव में संस्कारिता होती है । 
निस्सन्देद् आज सुधराई की कमी नहीं है। नफासत की एक-से-एक 
बढकर चीज़ें लीजिये। शबनम के वस्त्र । सपने हारे, ऐसी फैंसी चौजें, 
सुख-विलास के अनेक आविष्कार। आमोद-प्रमोद्‌ के श्रगणित प्रकार । 


्क 
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कहाँ तक गिनिएगा ! कज्ञा-कोशल का भी कम विकास नहीं है। किताबें 
बहुत हैं भ्रौर अखवार बहुत हैं और सिनेमा वहुत हैं। इस प्रकार शाल्री- 
नता और शिष्टता और आभिज्ञात्य के वैभव के आज वेंपुत्य है। बड़े 
शहरों को फैंसी सोसायटी में जाने से पता चलेगा कि रुचि किस वारीकी 
भ्रोर रंगीनी और ऊँचाई तक पहुँची हे । 

लेकिन क्‍या उससे सन्तोष हो ? ढ्राइंग-रूम की भव्यता मनोहर 
श्रौर सुखद हो सकती है, लेकित उस रूस से वाहर अगर गनन्‍्दुगी और 
सदाँद फैली हो तो ढाइंग-छूम का सुख कितने दिन का और किस काम 
का ! क्‍या भज्ना उसमे कोई बन्द द्वो सकृता भी है, था उसमें भूला रह 
सक्रता है ? और जो रद्द सकता है क्या वह व्यक्ति ईर्ष्या के योग्य है ? 

समप्रता की दृष्टि से विचार करते है तो कुछ ऐसा दी भाव मन में 
उठता है। उन मुट्ठी-भर लोगों की सुधराई, जो चारों शोर के श्रभाव 
और दरिद्रता के वीच मे भी अपने लिए भोग भौर विल्ञास की सामग्री 
जुटा लेते हैं, क्या वहुत अभिनन्दन को चीज़ है? क्‍या हम मान लें कि 
वेसी सुधराई में मानवता की सिद्धि है? नहीं, यह मान ल्लेवा कठिन 
होता है । मन कहता हैं कि सब चमक-दुमक शोर रौनक के बावजूद इस 
सब सम्प्रान्त शिष्टता में असत्तियत उतनो नहीं है। ऊपर से जो सुन्दर 
है, भोतर से वही शान्त नहीं है। सोद््य वह आवेश का हे और आनन्दु- 
प्रमोद भी वह मुक्त नहीं है। मन तक उस आनत्द का उत्लाख नहीं 
पहुँचा है। न शिष्टाचार की मिठास ही भीतर तक पहुँची हुईं दिखाई 
देती है। व्यवहार की वह शाल्लीनता स्वार्थ पर दधाव पहने पर सहज 
हो जवाब दे जाती है। तथ जो श्रत्यन्त सम्भ्रानत प्रतीत होता था, उसी 
में मौतर की कर्कशता और परुषता दिलाई दे जाती है । 

ओर इसका कारण है। हरेक के पास हुछ्ठ भ्रपना स्वत्व है। वह 
स्वत्व पुष्ट और सुरह्तित हैं, तब तह व्यक्ति भ्रनायात सज्जन है । लेकिन 
धाज की समाज-च्यवस्था में जले हरेक को अपने स्वत्व के बारे में हर 
धदी चौरन्ना रहना होता दे कि कोई उस पर द्वाथ न ढाले | वह भ्रपने 
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स्वत्व को चारों शोर से हवा में खुला नहीं, रख सकता ।, उसे, सुरक्षा की 
तरह-तरह की प्राचीरें देनी होतो हैं। तब कहीं वह अपने, स्वत्व को 
लेकर स्वस्थ हो पाता है। श्रदाक्षत और पुत्षिस, जे भौर्‌ कानून, इस 
तरह शक्ति और न्याय की अनेकानेक संस्थाएँ अपने. चारों, भोर सही 
करके उनके घेरे के भीतर वह अपने स्वत्व का प्रदर्शन ओर उपभोग,कर 
पाता है। इतने पर भी उसके मन की शंका जेसे उससे दूर नहीं, होती 
है,। उसके अपने एक स्वत्व के कारण जो श्रनेक स्वत्वद्दीन होकर समाज 
में विचर रहे हैं, उनका खतरा मानो उसे सशंक ही रखता दै। इस 
तरह उसके उद्लास में भी संशय का ओर विज्ञास्‌ में व्यथा,का मिक्षण 

हता है। वह समाज जहाँ प्रत्येक्ष के स्वत्व में आपस मे विप्रह,है, विरोध 
और स्पर्द्धा है, वहाँ स्वस्थ का भाव समृद्ध कैसे हो, सुकत[ है ! भोर 

जहाँ पर प्रत्येक का स्वत्व स्वेत्व की समृद्धि में योगदान नहीं करता, पहां 
संसक्षति का समर्थन और स्थिरता कहाँ ! मानना चाहिए कि पृह एक 
इमारत है, जो बेबुनियाद है, हुससे कभी भी ढह सकती है।।, ब्ल 
इमारत में इद-से-इंट जुदी हुईं नहीं है। इससे कौन जानता दे कि कब 

वे हुंट आपस में बज न उठेगी। 

श्राँखों आगे तो महायुद्ध होकर चुका है। उसका उपसंदार,अब बीज़ 

रहा है।। फल बीज से दूसरा नहीं होता। इससे उपसंदार,युद-संद्रार,के 

अनुकूल हो तो क्‍या असम्भव ! पर मानने,की इच्छा है, भोर उपक़े 

कारण भी हैं, कि मानव-जाति का भव एुक जन्म, एक थुग बीता। भरत 

नवृ-जन्म दोगा। एक नये युग का श्राव्रिभाव द्ोगा नई श्राशा५ श्रौर 

नया संकल्प केकर। जी की चिता में. से हम,चूतनृ का निर्माण करेंगे 

ओर उसका दिन कल्न नहीं, श्राज है । 

भाज हमको भविष्य के लिए समाज को बुनियाद देनी दै। वह 

बुबियाद कि जो अटठक्ष और अडिस हो । उस पर ऐसी: समाज-रचना 

सही करनी है कि जिसमें हर व्यक्ति का स्वत्व सभाज के.सर्वेत्त को पृष्ट 

करे । हरेक की. निजता परस्पर अनुकूज़ हो:। दरेस,की. हि हरे को 
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समृद्ध बनाने में लगे | झिसोी एक को भी शक्ति का उपयोग दूसरे को 
व्यथ करने में न हो पाये । होढ़ादोई में मानव-प्राणों का दुरुपयोग न 
हो । सहयोग और सहोधम में जुटकर उस चेतन्य-शक्ति का अधिराधिक 
सहुपयोग भ्रोर सुफल्न हो । यह अहिसक समाज-रचना होगी। इसमें 
कोई रंक न होगा, इससे राजा भी न होगा । दीन न द्वोगा, इसले दानी 
की भी भ्रावश्यकता न द्वोंगी । 

पर यह काम अ्रद्धिसा के मनत्रोच्चार से नहीं हो जानेवाला | मु दद 
पर नहीं, अहिंसा को कम में लाना होगा । तब हमसे अ्रहिंसक संस्कृति 
का प्रादुर्भाव होगा । अ्रहिंसक को में कहूँगा भ्रमण संस्कृति | भ्रमण 
अर्थात्‌ श्रस पर आधार रखने वाली । श्रवण नहीं, वह हरण है। जो 
श्रभ पर आधार नहीं रखती है, वह जरूर फिर हरण १२ श्राधार रखती 
है। उसमें श्रम स्वयं किया नहीं जाता, अन्य के श्रम का रण किया 
जाता है | हरण के आधार पर जो संस्कृति खडी होगी, वह निश्चय ही 
अपाहिज है। वह तो दूसरे के कन्धे पर वेठकर चल्नती है। दूसरे ने 
अपना कन्धा देना और झुकाना वन्‍्द्र किया कि वेचारी कहीं की न रह 
जायंगी। ठब वह मुंह के बल आ रहेगों। उससे ओर कुछ करते न 
बनेगा । वेशक दूसरे का कन्धा बेठने को, या दूसरे का श्रम अपने उप- 
भोग को मिलते रहने से आराम तो खूब हो जाता है। हमारे पेर तब 
धरती को छूते भी नहीं हं भ्रौर हम ऊँचे हो जाते हैं। पावा को जो 
चत्नना नहीं पढ़ता, इससे बुद्धि अ्रच्छी चलती है। श्रासानी ले दिमाग 
आरमानी ऊँचाहयों को ओर उठता दै। उससे स्वभाव सें प्रभुता जागती 
ओर शील का भी उदय होता है। तब वारीक झ्याली भी आठी है भर 
कहपना आदशे को झोर उढान के सकती है। पर यह भी हं कि ये 
सुभीते दृन में छिन सकते हैं भर सपने घूल में श्रा मिलन सकते दे । ढेर 
नीचे वाले को यद्द पहचानने की है कि ऊपर वाले की तरद्द वह भी 
आदमी है। । 

आदमी और प्राणियों की तरह नहीं है । पतियों के पड्ठ ६ भोर 
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वे उड़्ते हैं । पशुओं को भी प्रकृति ने तरह-तरह की सुविधाएँ दे दी हैं। 


बनेले जानवरों के वदन में कपत है, नल और दुन्त हैं, कि शिकार भ्रासानी 
से कर लें। या नहीं तो सींग भौर खुर और पूँछ हैं। किसी को इुछ 


पहनने की ज़रूरत नहीं है। पेढ़ा होने के साथ ही लगभग हर पशु स्वाधीन 


है। पशु का भ्रवसर है कि वह अपने ही को माने और अपने ही किए : 


जीए । मनुष्य की वह हात्त नहीं है। एक तरह से वह हीनतर प्राणी 


है। बदन मे उसके उतना दुस नहीं । पैने नाखून भौर दाँत नहीं। न ' 


सींग और पूंछ। न खाल इतनी मोदी भौर रूँ एद्वार कि सर्दी गर्मी 
सह ले। धह थना ही ऐसा है कि केवल अपने बस पर भौर अपने ही 
लिए 'नहीं रह सकता | भ्रनायास उसको खाना नहीं मित्र जाता | प्रकृति 
से ज््यों-का-त्यों भोजन पा लेने का उसे सुभीता नहीं है । दस सबके 
लिए उसे भ्रम करना पढता है। यह श्रम फिर सम्मिलित रूप में होना 
ज़रूरी है। एक अकेल्ते का श्रम कुछ उत्पादन नहीं कर सकता। श्रादमी 
के लिए जैसे भ्रम अनिवाय है, बेसे श्रम का भी सहयोग शनिवाय है। 
अन्यथा इन्सान का जीवन असम्भव है। प्रकृति की भ्रोर से मित्री हुईं 
इस लाचारी में से इन्सान में दुद्धि भर विवेक का जन्म हुआ | दस तरह 
से दन्सान जंगली नहीं रद्दा, सामाजिक बना | 

अंगल में हरेक की स्वतन्त्रता सम्पूर्ण है। हरेक को दृक है कि वह 
हर दूसरे को फराह खाय । वहाँ एक के निकट उसका अपनापन ही सत्य 
है। परस्परता का वहाँ उदय ही नहीं हे । 'जीवो जीवस्य भोजनम्‌'--- 
यही वहाँ क्री सचाईं है। पर आ्रादमी अपने साथ दूसरे की निजता को भी 
पहचानने के लिए ल्ाचार है। “पर! में 'स्व” बुद्धि रखने के भभ्यात्त के 
लिए वह घपिवश हे । यहीं से श्रद्दिता का आरम्भ है । 

कहने की भ्रचश्यकता नहीं कि अद्दिसा के क्षिए श्रम अनिवाय है। 
प्रकृति अ्रपने को आदमी के समक्ष उपस्थित करके स्वयं छूट जाती है। 
पर प्रकृति की देन ज्यों-की-त्यों आदमी के उपयोग में नहीं झाती । अन्न 
को बटोरना, सुखाना, कूटना, पीसना भादि होता है। आगे और अनेक 
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उपचार है। ठव कहीं प्रकृति का अन्न मनुष्य का खाद्य बनता है। 
इसी तरह कपास को कपड़े के रूप में लाने तक तरह-तरह के उद्यम उस 
कपास के साथ आदमी को करने पहते हैं। अर्थात्‌ भ्रादमी के उण्योग से 
आने वाली प्रत्येक वस्तु सम्सित्षित श्रम का फल है। यह सम्मिलितता 
यदि असूण्ड और स्थिर रहनी है तो जरूरी है कि समाज छा कोई 
सदस्य अपने हिस्से के आवश्यक श्रम से बचे नहीं। जो भ्रम से स्वयं 
वचता है, वह दूसरे शब्दों में अपने हिस्से का श्रम दूसरे के सिर पर 
ब्ादता है। श्रम से बचने की ह्॑छा ही इस तरह समाज में विषमता 
और शोषण.का बीज बोती है । वहीं से हिस्ा कीटायु का प्रवेश मानिए । 
भ्रष्टिता की चरिताथंता इस तरह स्पष्ट ही है स्वेच्छित श्रम में । दूसरे 
के प्रति सहानुभूति की कमी होगी तभी हस स्वयं श्रम से बचना चाहिंगे। 
मन दूसरे के दिए प्रीति से भरा होगा तय श्रस से अरुचि तो हमे होगी 
ही नहीं | डल्टे लगन होगी कि हम से जितना श्रम वन सके अच्छा । 
सबके श्रम का फल्ष सवक्ो मित्षे तो इसमें शंक्रा नहीं कि किसी को किसी 
तरह की कमी न रहे । कठिनाई एक ओर तो यह होती है कि सब श्रम 
नहीं करते । दूसरी ओर से यह कि उसका फुल हिसाब से नहीं बेंदता । 
यही क्‍यों, यथार्थता तो यहां तक है कि जो श्रम करते हैं, फ़ल उन्हीं 
को नहीं के बराबर सिक्षता है। और जो अ्रपेक्ताकंत श्रम नहीं दी करते 
है, उन्हे इतना भ्रधिकर मिल्नता है कि श्रम करना फिर उनके और उनकी 
संतति के लिए असम्मव हो जाता है । तब श्रम करने की जगह श्रम 
कराना ही उन्हें भ्रपणा हक और पेशा जान पढता है। ऐसे समाज की 
सम्मिल्ितता भञ्ग होकर उसमे श्रेणी भर दुल पढ जाते है । एफ दल 
जो सिर्फ सिर और कन्वे झुका कर मेहनत करना जानता भौर उसी की 
अपना साम्य समानता है। जो हुकडा उसके आगे ढाल दिया जाय उसी 
पर चह पेट पालता है। यह घर्ग धीरे-धीरे पालतू चौपायों की हालत 
तक पहुँचता जाता है। दूसरी तरफ दह दुद्ध जो दूसरे को मेहनत के 
यल पर सिर्फ फ़रसद में जीता हैं। खाली दिमाग़ में, कहते हूँ, शतान 
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यसता दे दत्त वर्ग के पाप्त रचनात्मक कुछु न रहने से खाली दिमाग 
के सब व्यवप्ताय इसे लग जाते दैं | 

दल्नो में कटी-फटी समाज तरह-तरह के कुचक्रों का शिकार बनी 
रहती है। श्रम भोर पूजी के विग्नद्द का प्रश्य सदा वहाँ उपस्थित रहता 
है। कारण, प्िक्क्ा श्रम से भ्रत्गग होने पर पूँजी बन जाता है और 
पूँजी फिर फुरसत वाले ल्लोगों का श्रस्त्र बन जाती है। शअसल्न में तो 
श्रम ही धन है। श्रम के फल के विनिमय भर वितरण के सुभीते के 
लिए सिक्का वना है। पर सिक्का जमा करके रखा जा सकता है। वह 
विगहता नहीं, गज़्ता नहीं । जीवन के उपभोग में भ्राने वाह्वी चीज़ों 
का यह द्वात्न नहीं है। एक परिमाण भर समय से श्रागे उन्हें नहीं रखा 
जा सकता । वे पदार्थ छीजते भ्ौर एथ द्वोते दें । हसलिए सिक्के के संग्रद 
का लोभ उत्पन्त हुआ और बह अपने-आ्राप में धन यनने ज्ञगा। भागे 
जाकर तो सिक्के भर श्रम में जैसे बेर हों गया । श्रधिकार-प्राप्त मुट्ठी 
भर कोगों के द्वाथ में सिक्के की धकसाल दो गई और फैली हुईं जनता 
के हाथ में कोरा भ्रम रद्द नया । बीच में कुछ छुटभइयों की जमात बन 
खडी हुईं, जो श्रम को क्षे-ल्ेकर पूँजी के द्वाथों बेचने का काम करने 
लगी । ऐसे श्रम विकना भौर घुसना आरम्भ हो गया। जहाँ श्रम क्रय 
भर विक्रय को चीज हुई, वहाँ दी मानो श्रम से बचना, यानी फुरसत 
(०४प०), जीवन का परम इृष्ट द्वो गई । खरीदने वाला सस्ते-से- 
सस्ता श्रम फो खरीदना चादने लगा; भौर वह वर्ग, जिसके पास श्रम 
था भौर उसके सिवाय कुछ न था, बेमन भौर वेबस भाव से उस श्रम 
को थाज़ार-भाव बैचने के लिए लाचार हुआ | साफ़ दै कि श्रमिक वर्ग 
की निगाह श्रम पर नहीं, फुरसत पर है, जेत्ते कि भौर सब की है । 

यह हालत श्रच्छी कैसे कही जा सकती है। निश्चय ही थिन् मेह 
नत आदमी नहीं चत्न सकता, और नहीं जी सकता ।, यद्द उसकी 
विवशवता नहीं, झृताथता देँ। यहीं पुरुषार्थ का धर्म भ्रातरा है। इसी में 
से मानव की प्िद्धि है।, मानव में मानवता का विकास पुरुषाय को 
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किनारा देकर चलने की कोशिश से नहीं पिद्ध होगा। श्रमहीत होकर 
मनुष्य क्मंदहीन श्र नीतिहीन भी हो जायगा। लेकिन फिर भी हम 
देखते हैँ कि उद्यम को नही, फुर्सत को लच्य समझा जाता हैं। जहाँ 
फुरसत अपने-आप में लच्य हो वहाँ संसक्ृति नहीं, स्वार्थ ही पनप 
सकता है । 
भ्रमण संस्कृति में इससे उर्ंटे श्रम ही सार है। वही भ्सतल घन 
है। पूँली श्रम के अतिरिक्त कुछ है ही नहीं। श्रम ही वहाँ असल मूल्य 
(४४४०८) है। सिक्का उसका प्रतीर भर है। इसलिए श्रमण-दर्शाव 
( सम्यक्‌ दर्शन ) में सच्चा धनिक वह है, मिसके पास सद्दानुभूतिशीक्ष 
हृदय और स्वस्थ शरीर है। वही सच्चा धार्मिक हैं। कारण, स्मेह-भाव 
से वह स्वेच्छित श्रम करता दै। ऐसा व्यक्ति श्रकिचन है, कारण उसे 
जोढने की आकांशा और आवश्यकता नहीं है, वह सदा भरपूर है| वह 
भ्रपरिग्रद्दी है, क्योंकि वह अपने सम्बन्ध में और भविष्य के सम्बन्ध में 
भी निस्शंक है। उसमें चिन्ता और संशय की रिक्तता नहीं हैं कि उस 
गठे को भरने के लिए वह परिग्रह बदोरे । 
विल्ञायती एक शब्द है प्रॉलीवारियत (?0778702 उच्चका तात्पय 
कुछ ऐसा ही है। जिस वर्ग के पास उसका श्रम ही सब कुछ है। वह 
है प्रॉल्रीतारियत ! लेकिन भ्रमण को उसले वढकर मानना धाहिए। श्रमण 
में स्नेह ्रतिरिक्त हैं। सर्वाहारा में अपने बारे में अ्रभाव का भाव हो 
सकता है। अपनी भ्रवस्था पर उसमे आ्राक्रेश और शिकायत हो सक्रती 
है। पँजीपतियों के लिए हप भौर घृणा उसमे हो सकती है। श्रमण में 
इन सत्र प्रतिक्रिय्रात्मक भावों के लिए अवकाश नहीं । जिनकी स्नेह को 
पूँजी लुट गई दे भोर शरीर और मन का स्वास्थ्य भो जिन्होंने स्रो दिया 
है, ऐसे पजीपति वर्ग के लिए श्रमण के मन में करणा है| जिनके पास 
द्रव्य का सन्नय और परिग्रद का संग्रह है, श्रमण जानता दे कि उनके 
पास झस्म-श्रद्धा का दिवाला है। उनके मन के स्नेह को संशय और 
अविश्वास ने खा डाला हैं। इस तरह वे प्राणी वास्तव में दीन भर 
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दयनीय हैं। वे रण हैं और इत्ाज के पात्र हैं । रोगी पर रोष नहीं करना 
होगा, सेवा से उनका इत्लाज होगा। उन्हे समाप्त यदि नहीं करता 
है, स्वस्थ करना है तो यह काम स्नेह से हीन होकर कैसे किया जा 
सकेगा। रोग के साथ जिसमें रोगी का नाश होता हो वह चिढकित्सा- 
शास्त्र अधूरा है और मिथ्या है। नाश की इच्छा में ईर्ष्या का बीज है। 
धनिक की ईर्ष्या के नीचे धन की चाह दुबकी साननो चाहिए | हसकिए 
श्रमण पूजीपति के ह्ृच्य को और साज-सामान की अनावश्यक अ्रति- 
शयता को छीनना नहीं जाहता, बल्कि जह पढ़ा के उस भार से उस्त 
व्यक्ति को मुक्त देखना चाहता है। यहाँ भाषा का अन्तर न माना 
जाय, वृत्ति का ही अन्तर है। यानी भ्रमण एँजीपति-वर्ग को उपर के 
( सरकार के, कानून के, शक्ति के ) दृबाव से नहीं, बढ्कि भीतर की 
( श्रन्तःकरण की, आ्ात्म-जागरण की, स्नेह-पसार की ) पेरणा से उसके 
रोग से उत्तीर्ण और स्वस्थ करना चाहैगा । धन छिनने से व्यक्ति में से 
धन की लाजसा नही छिचती । ज्रोभ और संग्रह-ब्ृत्ति का बीज उसमें 
मौजूद रहता ही है और वक्त पाते ही फ़क्न उठ सकता है। हृदय-परि- 
वतन न हो तब तक कादून का घेरा-पहरा रहने पर भी ब्णक्ति की 
असामाजिक तृत्तियों का खतरा बना ही रहता है। 

समाजवाद भी समाज की इस विषता का इलाज सुराता है। वह 
इलाज गणित का है। वह चौकस है भझोर उसमे चूक निकालना 
मुश्किल है। क्या अच्छा था कि जीवन गणित के बस हो सकता ! पर 
वैसा द्वोता नहीं । कभी हुआ नहीं, कमी हो पायेगा भी नहीं। कारण, 
मसुष्य पदार्थ नहीं है, वह व्यक्ति है। पदार्थ के रूप में उसके साथ 
च्यवहार करना यदिं सम्भव भी हो तो भी नहीं है। वह व्यक्ति है | 
पदार्थ के रूप में उसके साथ ध्यवहार करना यदि सम्भव भी हो तो भी 
अनिष्ट है। हार पावर (प०४९-?९०फ८ ) का १/१० आदसी नहीं 
है। आदमी को यदि हम घेसा यना दे सकें तो हिसाब की सचमुच 
बहुत सुविधा हो जाय । लेकिन शुभ संयोग की वात है कि दिलाव को 
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बसा सुभीता देना मनुष्य के वश का नहीं है। उस अपने हृदय को 
वाद देकर वह जी ही नहीं सकता निस्को गहराई में स्नेह का वास 
है। भ्रतः वह सहयोग, श्रेम और सेवा के बिना भी रह नहीं सकता। 
अपनी अन्तःप्रकृति से वह इस बारे में विवश है। लौटकर पशु बनना 
उसके लिए सम्भव नहीं। हिल्-मिल्कर वह रहेगा, फूकेगा और 
फल्ेगा । ' बीच मे कह भी हो क्लेगी ओर ज्ञढाईयाँ सी हो दीतेंगी । 
उनको पार करता हुआ बह अतने द्वेत्न-मेल को बढ़ाता ही जायगा। 
उसका अ्रन्तस्थ प्रेम शत्रता ले परास्त न होगा। वह हारेगा नहीं और 
वेर की या युद्ध की सब बाधाशो को पार करके ही छोडेगा । वह चला 
घल्लेगा, यढा चल्लेगा। यहाँ तक कि मनुष्य-जाति एक होंगी और सब 
उसके लिए भाई-भाई होंगे । 

यह सपना सुक्भ सबको है, पर भ्रमण के लिए तो थद्द उसका 
व्रत भी है। उसको सामने रखकर वह भ्रपना पग डिग्रायेगा नहीं । 
किसी तात्कालिक लाभ के लिए अपना ध्रत वह भड्ज नहीं क्रेगा। मानव- 
जाति के भविष्य को द्वीमत में देकर कोई सुभीता अपने लिए वह नहीं 
जुटाएुगा । राजनेतिक लाभ के लिए संस्कृति की हानि नहीं होने देगा। 
राष्ट्रीय स्वाधीनता जैसे शब्दों के लिए श्रहिंसा के भ्रूव को वह नहीं 
खोयेगा। 

श्रम और उसके फत्न के विभाजन का सवाल श्राज़ का प्रमुख 
सवात्न है। सवात् का हल अहिसऊ थानी श्रमण संस्कृति यों सुझा- 
वेगी : “श्रम तुम्हारा धर्म है, फल में आसक्ति क्यो 

आज्ञ की समस्या विकट वनी हुई दी हस कारण है ऊ श्रम कोई 
नहीं चाहता, फल सच चाहते है। मेहनत नहीं, सव आराम चाहते 
हैं। लेकिन भ्रमण फुक्त की जगह श्रम को ही चाहेगा। वह भाराम से 
बचेगा औ्रौर मेहनत को हाथ में लेगा । वह सब कुछ जो भोग है उसके 
लिए त्याज्य होगा; क्योंकि भोग में श्रम-शक्ति का क्षय है। तप (स्वेच्छित) 
श्रम ( अपने हिस्से लेकर ) भोग ( फत्नोपभोग ) श्रमण दूसरे के 
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लिए छोड़ देगा । ऐसे ही भराराम सब वह दूसरे के लिए मानेगा। उच्ध 
आराम को अपने श्षम से पर-निमित्त जुटा दैना ही वद अपना दायित्व 
जिम्मे सममेगा । 

गीता में यज्ञ को धर्म कद्दा है। बाहबिल की भाषा में उसी को 
'क्रास! कहते हैं। उस धर्म को श्रम के स्वेच्छित स्वीकार के आधार 
पर ही झ्राज चरितार्थ किया जा सकता है। अन्यथा तो हमारे जीवर्न 
की नींव में हरण और हिंसा और अधर्म “का रहना भ्रनिवाय ही है, फिर 
चाहे उस भवन का ऊपरो भाग कितना भी रम्य, झाकषक और लुभा- 
चना क्‍यों न हो। ऊपर की मनोरमता से लुभा कर उस भवन मे हम 
चैन से बैठे रहेंगे तो अपने को धोखा ही देंगे। 

संरक्ृति का अहिंसक आरम्भ और निर्माण ही सम्भव है। अहिसा 
से जहाँ च्युति है, वहाँ विकृति है। भ्रहिंसक जीवन, अर्थात्‌ सभ्रम 
जीवन, श्र्थाव्‌ फक्नेभोग की भोर से निराप्रही जीवन। अ्रसण-घंम 
इसी जीवनादुर्श को सामने रखता है भोरं उसी में से मलुंष्यता को 
त्राण मित्र सकता है। 
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अहिसा को सबसे परम धर्म मानकर चलने वाले जैन-धर्म के प्रेरक 
पुरुष महावीर है। उन्हें उसका प्रवर्तक भी कद्दा ला सकता हैं। वह 
गौतम बुद्ध के समकालीन हैं; बढ्कि कुछ वर्ष पहले हुए है। किन्तु जैसे 
बुद्ध वौद्-मत के प्रवर्तक थे उस श्रर्थ में जेन-मत महावीर को अपना 
श्रादि पुरुष नहीं, बरन्‌ चौवीसवाँ तीर्थंकर स्वीकार करता है, यानी वह 
मत किसी विशेष समय किसी विशेष व्यक्ति द्वारा बनाया और चलाया 
गया ऐसी उसको मान्यता नहीं है, वल्कि बह तो जीवन-धर्म है भ्ौर 
झनादि से चला भ्राता है | ठीधकर तो उसे अपने जीवन में सिद्ध भरोर 
प्रगाट करते हैं। एक कप में ऐसे तोथंकर चौबीस होते ह भौर उनके 
पहले कुलचर होते ह। जेन-मत ने कात़ के क्रम को एक ः खला के 
रुप में देखा है । एक वार वह ऊपर से नीचे आता हैँ वह श्रव-सर्पिणी 
और नीचे से फिर उत्क्र्प की ओर जाता है वह उत्मपिंणी कहलाता हूँ । 
काल के इस पुक कहप में जैसे मनुष्य की भ्राव्मा की इस छोर से उस 
छोर तक विक्रास-यात्रा सम्पन्न होती है, मानो एक संस्कृति के श्रादि 
औौर श्रन्त का वह चित्र दे । 

जेन-धर्म इस तरह अपने को जीवन-घर्म मानता है। वह विजय 
का धर्म हैं, जीवन-ब्यवहार का और जीवन के ठत्कप-साधन का धर्म 
है। यह सृष्टि केंसे भर कहाँसे--जैसे हस प्रश्न को उसने पीठ हे दी 
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है भौर उस उलमन में पढने से अपने को बचा लिया है | कह दिया है 
सृष्टि तो अनादि है। उसके कर्ता का प्रश्व नहीं है। प्रश्न केवत्न यह है 
कि यह सृष्टि जो दुख और उत्नमन से भरी है, जिसका रूप भव-बाधा 
है; उससे निस्तार केसे मित्रे ? संसार बन्धन है, उसमें से जीव मोक्ष कैसे 
पाएं ! 

मोक्ष कै उस सनातन प्रश्न के उत्तर को तीर्थंकरों ने अपनी अखणड- 
साधना से खोजा भर पाया। आत्मा से परमात्मा हुए। जेन-मत में 
जीवाध्मा से अ्रत्नग परसात्मा कोई नहीं है। अपनो शुद्ध-बुद्ध सुक्तावस्था 
में हर आत्मा परमात्मा है। अगर हम आपस मे अनेक हैं ओर सब 
झपनी अत्ञग आत्मा अनुभव करते हैं तो कोई कारण नहीं कि अपने 
शुद्ध सिद्ध और चिद्रप मे भी वह अनेकता न रहे । परमात्मा को एक 
होने की आवश्यकता नहीं है, क्योंकि उसे कर्ता नहीं होना है, अधीश्वर 
नहीं होना है। चिन्मय आत्मा स्वय॑ अपने स्त्रय॑ं भाव को पुनः प्राप्त 
करने की चेष्टा में विकास-उत्कषै पाती चह्ली जायगी । वह अ्रनिवायता 
मानव-चेतना से गर्मित है, अज्ग से उसके लिए किसी नियम अ्रथवा 
नियन्ता की आवश्यकता नहीं है। वह अपनी भात्म-साधना से परमा- 
वस्था को और परम-मुक्ति को प्राप्त करेगी | 

इस तरह जैन-धर्म दार्शनिक जिज्ञासा से अधिक जीवन की उत्कर्ष 
चेष्टा मे से प्राप्त हुआ कद्दा जा सकता है और उसका तत््व-विधान इस 
लिए काफ़ी साफ़ सूत्रबद्ध हो सका है। यद्यपि पीड़े जाकर उत्लमने 
उसमे भी खडी हुईं, केकिन वे भेद-प्रमेद की थीं भ्रधिकांश अंक-सम्बन्धो 
थीं, मत-सम्बन्धी उतनी नहीं थीं । 

तीभकरों ने घोर साधना का तपश्चरण किया और भात्म को पाया 
तब उन्होंने कद्दा-कि आ्राध्म ही स्व है शेष पर है। यद्द जो हमारे 
समझ होने का पसारा फ़ैज्ञा है, यह जो सारा संधार है, जीव और 
अजीब के मेत्ञ से बना है । जीव वित्‌ तत्व है | भ्रजीव अनात्म है, जढ 
्ै पुदुगक्ञ रूप है। उसी के सम्पर्क से जीव नाना अधोगतियों में परि- 


शान्ति-मूति महावीर २२३ 


भ्रमण करता और दुःख उठाता है। वी कलुप और कर्मष का हेतु है, 
मुक्ति उसी के संग-दोष से मुक्ति है। आत्म की साधना में इस अ्रवात्म 
परिहार के लिए नाना भ्रथत्न-प्रक्रियाओ का विधान हुआ, उन सबका 
लद्य था कि पुदुगत्ञ का सपश छूटे | प्रतिज्षण नाना कर्म-चर्गणाश्रों का 
श्राश्नव हो रहा है, उनका सम्वर करना द्ोगा | संचित पौदूगज्षिक कमों 
को नि्जेरा करनो होगी । ऐसे हो कर्म-बन्ध कटेगा और निजानन्दावस्था 
प्राप्त होगी। जगत्‌ में नहीं, वल्कि जगत्‌ के विराग में से जागतिक 
समस्याओं का निदान और समाधान प्राप्त करना होगा। यह श्रद्धा 
केवल भारतीय सनीषी की ही नहीं रही है; बल्कि दूसरे देश के साधको 
मे भी यह लक्षण देखे जाते हैं। इंशु के प्रभु का राज्य उनका नहीं है 
जिनके पास संसार की प्रभुता है । वह तो केवल्न उनका है जिनके पास 
यहाँ का कुछ नहीं है । 

जीवनोत्कं की नीति खोजने की यह प्रणाज्ञी सहस्ा उन्नटो लग 
सकती है। लग सकता है कि यह तो जीवन से मुँह मोदना है, पत्षा- 
यन है। इसमे जीधन का घात है । ऐसे सीधी देखने वाल्ली दृष्टि भोग 
से दरना नहीं चाहती । आगे बढ़कर वह सबको ले लेने के ्षिए तत्पर 
और आगत ही होने को तैयार है। वह जगत्‌ से मोक्ष क्यों हँढ़े ! वह 
जगत्‌ को ही ले लेगी । भोग लेगी, और उस से इधर-उघर देखने को 
भीरूता शोर कायरता मानेगी | इृपत दृष्टि में से नाना कर्म-चेष्टाओं को 
जन्म मिल रहा है और जगत्‌ निरन्तर कर्म-कोलाहल से भरा रहता है। 
यह दृष्टि शक्ति चाहती है, लोक-मत के संगठन में से मिल्लने वाली 
सामुदापिक्त शक्ति का एकान्त नहीं, यद्द जन-सम्पक खोनती है। हस 
शक्ति-निर्माण में से वह जन-कल्याण साधना चाहती है । राज्य मे णक 
पे समुदाय की कर्म-चेप्टान्ं के सूत्र एकन्रित होते है, इसलिए राज्य- 
सत्ता फो हाथ में लेकर अनेकों का श्रनेक प्रकार का भला जिया ज्ञा 
सकता है। साधु को रत्ता की जा सकती है । श्रसाहु का दलन किया 
जा सकता है! सदाचार के भर शान्ति के दुश्मनों का नाश क्रिया जा 
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सकता है। ऐसे आचार का उत्कर्ष साधा जा सकता और उसको 
निष्पन्न किया जा सकता हैं । 

इस दृष्टि को चाहे सांसारिक कहा जाय लेकिन उस कारण उसे 
गलत कद्दना जल्दी करना होगा | निश्चय ही उस के पीछे लगन है। 
और बहुत से विचतण पुरुष उससे योग दे रहे हैं। अवश्य ही शान्ति 
की आ्रावश्यक्ता है भौर उस आवश्यक्षता के बारे में वे ल्लोग सच्चे हैं, 
सक्रिय हैं। शान्ति के लिए -ही युद्ध की बात करते हैं, अन्यथा यह 
उन्हे प्रिय नहीं है। हिंसक फी ही, हिंसा करना चाहते हैं। अन्यथा 
अहिंसा को आदुश वे भी मानते हैं। उनकी केवल कठिनाई यह है कि 
वे ज़िम्मेदार ज्ोग हैं और अपने तात्काज्षिक और सामाजिक दायित्व से 
अल्लग जाकर नहीं खड़े हो सकते। उन्हे जूफना है और जूमते रद्दना 
है। सिर सिद्धान्त के तो वे घन नहीं सकते क्योंकि वे भ्रकेजे नहीं, हैं, 
बहुत सा बोस लेकर ये सबके साथ हैं । दोड-छाढ़कर जंगल की तरफ़ 
वे कैसे चत्न दें ! यह मुश्किल है। 

यह मुश्किज्ञ मद्दावीर के क्षिए न हुईं होगी, यद्द नहीं कहा जा 
सकता। वे राजपुत्र जन्मे, उनमें भी प्रश्न रददे होंगे पर सामने दायित्व रहा 
होगा । देखते होंगे कि घनासे, पद से, सत्ता से बहुतों का भज्षा किया 
जा सकता है, वहुत-कुछ उपकाराका काम किया जा सकता है। वह सब 
घोडना मोह की बाघा के कारण ही मुश्किज्ञ न होगा, बल्कि कर्तंच्य 
विचार की भी वाधा रही होगी। अनेकानेक तात्कातिक कत्तव्य दमारी 
जकद बने रहते हैं। वन्धु-बान्धवो, नातों-रिश्तों के प्रति कत्तव्य भ्रनिष् 
और अनीतिमूल्क नहीं समझे जाते, बह्कि उचित ही समंके जाते हैं। 
उन सब कर्त्तव्यों के बीच में युवावस्था के महावीर की हम कहपना कर 
सकते हैं। निश्चय वे- मर्यादाशीत् व्यक्ति रदे होंगे। हृठ-धर्मीपन उनमें 
न होगा, मनमाना व्यवहार उनका न द्वोता होगा। अहंकारी भ्रौर 
प्रमादों दोनेन्‍्की कर्पना नहीं की जा सकती। सामाजिक सब कर््त॑ब्यों का 
निर्वाह-अचूक-भाव से वे करते रदे होंगे। फिर भी अनिवाय॑ हुआ कि' 


शान्ति-मू्ति महावीर २२४ 


उन्होने घर छोड़, राज छोडा, सव छ्ोडा कि अपने को पाया । छोदने में 
जिसको छोटा उसके प्रति ऋविनय नहीं था | शायद अ्रस्वीकृति भी 
नहीं थी सिर्फ अपने को ण्हले पर लेने की मजदूरी थी | इसलिए जय 
बह घर से गए तो सबके प्रति स्नेह से भरे रहे होंगे। सब की आ्रा्त्मी- 
यता अपने से अनुभव करते रहे होंगे, ऐसे सब्र क्री जमा और सब के 
लिए श्रप्तीस उनके साथ होगी। फिर भी उन्हे जाना हुआ तो इसलिए 
कि दुछु के बने रहकर उन्हें शान्ति न थी | निरपचाद सव के समष्टि भर 
के बने विना उन्हें चैन न था। चीज्ञ अपने पास रखकर हम वह चोज्ञ 
ही दूसरे को दे सकते या बॉट सऊते हैं। ऐसे अपने को देने से हम बच 
जाते है। सच में भ्रपने आपे को दिया जा सकता है! वही सब को 
मि्नता है और मित्नाता हैं वाकी देना अन्तराय रचता है और दूसरों 
से श्रपने को भ्रल्लग रखने में सहायता करता है। णह प्यथा ही थी जो 
उन्हें त्रास दे रही थी कि कैसे अपने को श्रशेष भाव से हे ढालें | जगत्‌ 
को कुछ नेतृत्व देने, शिक्षा ढेने, संगठन देने की स्पर्द्धा उनमें नहीं जग 
सकी । सहाजुभूति की व्यथा ने उनमें और भाव झाने न दिया | मालुम 
हुआ ऊि भीतर तक अपने में निस्व होकर सब के अन्तरंग में घुल-मिल् 
जाए विना उन्हे न्राण नहीं है, मुक्ति नहीं है । 
बह प्रेम की व्यथा ऊपर से निर्भध ही दीख सकती है। उसमें 
छोडना और तपना दीख सकता हैं; क्योंकि उसके भीतर की भ्रानन्द 
की उपलब्धि रूहन गोचर नहीं होती और इसका उपाय अपने सत्व- 
विसज॑न के सिवाय दूसरा है भी नहीं | परिचित से श्रपरिचित, ज्ञात से 
श्रश्ञान और जन से निर्जन की ओर उनका प्रयाण हुआ । जेसे सत्व 
भाव छ्ोडकर सब के सदभाद पर उन्होंने अपने को ढाल दिया। एक 
वही अवलम्ध रखा, शेप में वह नितान्त निरवलम्ब हो रहे । कृपा की 
भीण ही उन्हें भोजन हुईं, सब का स्नेद ही उन्हे भोग हुआ । 
यह दुर्धर्ष साधना थी । अ्रनेकानेक ठपसर्ग आये | उनका याह्य रूप 
जिनका रोम-दहर्ष वर्णन शास्त्रों म मिलता द। रूपक-भर है। वह तो 
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स्थूल है बादरी है। क्या-क्या यातनाएँ उन्हे नहीं दी गईं। कल्पना 
थर्रा जाय ऐसे कष्ट विरोधियों की झोर से उन्हें मित्रे, पर थे कष्ट कष्ट न 
थे । हमे उनका वर्णन कँपा देता है, पर आप में अ्रखरढ-निष्ठ साधक 
वर्धसान के लिए कोई प्रश्त उपस्थित न करते थे। काया को पहुँचाया 
गया कष्ट तो कष्ट न था, जेले वह इृष्ट था, पर साधना असक् यह थी 
कि प्रहार के उत्तर में शरीर से लाज् लहू न निकल्ले मानों धवत्न दुग्ध 
निकले । साँस में से आह की जगह अश्लीस निकले भौर श्रमियोग की 
जगह अभिमन्द्न । 

महावीर के तपश्चरण का काल ऐसे उदाहरणों से भरा पढा है। वेर 
और शज्नता की उन्हे खबर मिली कि वह आतुर हो आये | सुनते ही 
अपने को वरी और शत्रु मानने वात्षे उस व्यक्ति की तरफ खिंचे-से 
चत्न पढ़े। ऐसे सब शत्रु ज्ञीत ल्लिए गए सो नहीं, पर महावोर अवश्य 
जिन बन गए क्योंकि उन्होंने शत्रुता को जीत लिया। उस बेर का, 
चिग्नह का अंकुर तक उनकी मनोभूमि में से जढ से उखइ रहा। थद्द 
उनकी आत्म-साधना तत्त्त-साधना न थी, प्रेम-साधवा थी । वत्त्व-साधना 
के पीछे अहं-विज्ञास भी छिपा रह सकता है। भ्रद्दिसा के प्रति सजगता 
को अणु भर चुटि हो तो सत्य के नाम पर हममें अं आाडट सकता 
है । इसलिए जो साधना निपट आ्राध्यात्मिक है वद्द निरो एकान्तिक भी 
हो जाती है | खोक्षने की बजाय वह जकड़ भी वन चलती है। ऋजुता 
की जगह उसमें काठिन्य द्वोता है जो व्यक्तित्व को धार देता है, 
सामन्‍्जस्य नहीं | इसीसे महावीर की साधना में से अ्नेकान्त का दृ्शन 
निकत्ञा यावों हठवादिता नहीं हो सकती । तत्त्व, श्रनेक-विधि दीखेगा, 
निरूपण भी उसका अनेक रूप होगा। एक पर दर अनेक का असत्कार 
है इसल्षिए अनजाने चद्द सत्य का तिरस्फार बनता है | 

इस असाध्य साधन को कथा, कठोर तपश्चरण की गाया सुनाने का 
यहाँ अवसर नहीं है। उसका परायण मसानवात्मा को साहस देने वाक्षा 
है। उसकी निष्ठा हससे अडिग बनेगी। महावीर उस परीक्षा में अकृम्प 
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ओर ऊर्जरस्व बने रहे । यहाँ तक कि कम॑ सब गलित हुए भौर उन्हें 
केवल्य लाभ हुआ । केवल्य अर्थात्‌ केवज्ञ सहानुभूति, केवल्न ब्यथा 
कैयल ज्ञान, केवल चेतन्‍्य । कुछ भी वह नहीं जो अन्तराय बन सके, 
कहीं परता नहीं । स्वत्व की कहीं सीमा नहीं, इसलिए कोई उसकी 
स्थिति नहीं । 

जानता हुँ महावीर की यह शान्ति-मूर्ति भ्रलौकिक प्रतीत होगी । 
व्यक्तिगत संदर्भ से वह हूटी जान पढेगी। जान पढ़ेगा कि यह तो 
व्यक्ति नहीं है, अतिभा हैं। यह वात सच ही है, लेकिन ढाई हजार 
संधत्सर पहले सत्तर-वह्त्तर धर्ष इस संसार में रहकर जो निर्वाण पाकर 
हमसे भर इतिहास से लुप्त हो गए उन की चर्चा भी में कैसे करूँ ! 
सव ब्योरे प्रामाणिक वनाकर जुटाये भी जा सके तो वह श्रमुक व्यक्ति 
ऐतिहा से आगे क्या बता सकेंगे। लेकिन जो मददावीर श्रमर दें, जिनको 
लक्ष-जत्ञ जन भ्पने भ्रन्तःकरण की पूजा देते हैँ, जो कभी लुप्त न होंगे 
इस तरह सतत भाव से हमारे स्पन्दन में जाग्रद रदृते दें, वही वास्तव 
हैं, वही सत्य हैं; क्योंकि व्यक्ति से वे निरवेयक्तिक हो सके हैं, ध्यष्टि को 
समष्टि में समा सके है । 

शान्ति की वे सूति हैं क्योकि उम्र भ्रन्तरात्मा से उन्होंने साम्य 
साधा दे जो सथ कहीं एक है। जो विपम है, वाधक दे उसऊों उन्होंने 
जीता है, इसलिए शान्ति उन्हें उतनी करनी नहीं हुई जितनी उनसे 
फूटती और विक्रार्ण होती चल्ली गई । आ्राज के युग में जब शान्ति की 
बेहद खोज भर बेहद प्यास है उस समय शान्ति के श्रत्ीक मद्दावीर का 
उदाहरण हमें सही मार्ग का निर्देश दंगा भौर हम शान्ति दी चेष्टा का 
आरोप दूसरे पर करने से पद्ल्ले उसका आरम्भ अपने से करना चाहेगे। 

२ 


जिन महावीर की हम जयन्‍्ती मनाते है, वह हमसे ढो हजार वर्ष 


दूर हो गये हैं। लेकिन बया हमने कभी सोचा हे कि वह दम दृतने 
दूर है ) पास इतने णहुत से लोग है, उनकी जग्न्तों मनाने क॑ 
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यात हम लोग नहीं सोचते हैं। तव यही मानना चाहिए कि यह ढाई 
हजार धर्ष का अन्तर हमारे लिए श्रन्तर नहीं है। वह मद्दावीर शायद 
उतने पहले होकर तभी समाप्त नहीं हो गये । वह तो समाप्त होने वाले 
ही नहीं हैं। जो कभी जन्‍्मा था, एक दिन आया कि वह सर भी 
गया । लेकिन दम जिन महावीर को थाद्‌ करके अपने अन्दर बरावर 
जगाये रखना चाहते हैं, धह ठो एक तिथि में प्रकट होकर किसी दूसरी 
, तिथि में लुप्त हो जाने वात्ते नहीं हैं। वह तो अतिथि हैं और देश-काज् 
से अतीत, सबिदानन्द-मय केवल्यरूप हैं | 

पश्चिम से एक विधि भ्राई है जिसे वेज्ञानिक कहते हैं। घह सभी 
ओर फल्न रही है । भ्राध्यात्मिक भ्रोर धार्मिक ज्षेत्र पर भी यह फेलना 
चाहती दै। में मानता हैँ कि यह उसकी स्पर्धा व्यर्थ है! अपने आदि 
को कोई स्वयं केसे साप सकता है ? इस तरह बुद्धि श्रद्धा को नाप 
नहीं सम्ती, इस प्रयास में ्रपने को ही घायल्ष कर सकती है। थैर, 
इस विज्ञायत थे आई हुईं विधि को मजबूरी से लोग महावीर को 
इतिद्ासत में ठीक-ठोक बिठाकर देख क्षेना चाहते हैं। 

धह कोशिश पूरी कामयाव "नहीं हो रद्दी है। श्रद्धा से, परम्परागत 
भाव से हुछु-न-छुछ दम तो उन लोगों को प्राप्त हैं जो अपने को उनका 
अनुयायी मानते है। अनिवार्य है कि वह रूप यथार्थ की अपेत्ञा भादश 
की ओर अधिक बढ़ा हुआ हो। इस तरह स्वभावतः महावीर के रूप 
एकाधिक हो गये हैं। श्वेतास्त्रर-परम्परा में उनके चरित्न को एक प्रकार 
से माना है। दिगम्बर क्ोग, कुछ दूसरी ही परम्परा को मान्य करते 
हैं। एक जगह वह परिवार के हैं, पति हैं भौर पिता हैं। दूसरी जगह 
वात्-म्रह्मचारी हैं| 

इतिहासज्ञ कै लिए यह प्रयत्न जरूरी हो पकता है कि वह जाने 
कि ज्यक्ति-रूप में मह्दावीर क्या थे ? यों वह खोंनी भी यद्द प्व कुछ 
जान-नोड़कर अन्त में क्या लाभ उठायेगा, मेरी स्मर में नहीं श्राता । 
लेकिन चत्नों, जिसकी यद्द घुन दे वह उसे पूरा करे । क्षेकिन धार्मिक के 
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लिए वह सब काम विल्कुत्न सी जरूरी नही हैं। इतिहास में महावीर 
हों न हों, या कम-अधिक प्रवल और प्रद्यातरूप में हों; धार्मिक के 
सन में तो वह उसके सर्वृस्व वनकर बेढे हुए हैं ही। निश्चय ही वह 
उनका वह रूप है, जो धाम्मिक के चित्त को पूर्ण तुष्टि देता हैं। निश्चय 
वह श्रद्धा और परम्परागत मान्यता का बना हुआ रूप है, किन्तु उसके 
लिए वही स्वथा सत्य है, वही आदर्श है, वही यथार्थ भी है| 
ऐसा समझ ले ठो मद्दावीर से हम पूरा-पूरा लाभ पा जायें। 
अन्यथा हम महावीर को लेकर आपस में द्वेष भी पैदा कर सकते हैं। 
साम्प्रदायिक और सांसारिक जन भ्रक्सर अपने दृष्ट को लेकर इस प्रकार 
की उत्षकन अपने आसपास्त खडी कर लेते हैं ओर जो उपास्य मुक्ति के 
लिये हैं, उसी को बन्धन का कारण बना डालते हैं। 
महावीर की' ऐतिहासिकता में, उनकी वैयक्तिकता में में नहीं 
जादँगा । जैन के नाते उन्हें मेरा उपास्य ही रद्दना चाहिये, शब्य-क्रिया 
का पात्र में उन्दे नहीं बना सकता। यदि वैसा करना दो तो उन्हें 
अपना तीर्थंकर, श्रपना भगवान्‌ मानने से छुट्टो पा ज्ेना जरुरो है । 
दोनो काम साथ नहीं चत्न सकते हैं । 
लेकिन जो हमारे ज्िए परम दृष्ट बना, यहाँ तक कि हम उसे 
भगवान्‌ कहते हैँ, तो वह वना केसे ? स्पष्ट है कि आरम्भ उसने व्यक्ति 
होकर क्रिया फिर साधना से उसका व्यक्तित्व उत्तरोत्तर ऐसा विराद 
होता चला गया क्वि उप्त व्यक्ति में समष्टि की काँकी मिल उठी | चरम 
ओर अ्रन्तिम सत्य तो निगु ण॒निराकार है। वह भल्ख निरंजन है । 
इन्द्रियों से हम उसे कंसे पाएँ ? इससे जब्य कोई अपने स्वरूप 
में से उस अरूप की राँकी दे ठेता है तो वह स्वरूप ही हमारे लिए 
सर्वेश्वर का रूप द्वो उठता है। इसमे अन्यथा इुछु नहीं है। भक्ति 
अपनी सार्थक्ता के लिए अग्रुण को सगुण बना ही लेगी। नहीँ 
तो हम जीव-जन अपनी उपासना, आराधना, प्राय॑ना का नैवेद्य ही 
कहीं नहीं दे पाएँगे। 
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अब जितने भी रूपों में महावीर हमारे बीच विधमान हैं, उन सब 
में ही एक बात तो सामान्य है, उस बारे मे तनिक भी विकल्प नहीं 
हैं। बह यह कि अच्छे सम्पन्न कुल्ल में उन्होने जन्म पाया ! राजपाट का 
भीग उनके समक्ष था। लेकिन एक दिन वह सब छोड उन्होंने वन की 
राह ली भ्ौर वहाँ से ही जो पाया सो पाया। 

यह बात बार-बार सोचने लायक है। अपनी सम्पदा से, धन- 
धानन्‍्य की विपुत्षता से क्या वह बहुत-कुछ उपकार और ज्ञाभ नहीं कर 
सकते थे ? क्‍या दुखी और दीनजन तब न रहे होंगे ! क्या उस घन से 
और पद से उन दीन-दुखियों को बहुत-कुछ सेवा नहीं की जा सकती 
थी ? क्‍या और द्ोग, इृष्ट-मित्र, बन्धु-बान्धव उनसे यह अपेक्षा न रखते 
होंगे ? क्या उनको इस आशा को पूरा करना उन पर कतेच्य नथा! 
क्या इस प्रकार अनायाल भाष से मिली हुईं घन-सम्पदा को परोपकार 
में लगाना सत्कर्म और उचित कर्म न था 

फिर यद्द क्यों हुआ कि उन्होंने यह सब-छुछ न किया । वह सब 
कुछु धन-घान्य, पद-सम्पदा, कर्म-करतंब्य उन्होंने छोडा क्‍यों ? सब-छुछ 
होकर न-कुछ द्वोने की राह क्‍यों पकडी ! 

इस जगह बार-बार मेरा ध्यान जाता है ओर हब जाता है। मालूस 
द्वीटा है कि सत्य की साधना का मे भी यहीं है। 

नहीं, में उस मम का उद्घाटन नहीं कर सकूँगा ! क्योंकि सन्‍्तोष 
मुझे नहीं है कि में उसे अच्छी तरह प्राप्त कर सका हैँ। साथ ही यह 
भी सच दे कि उस भर्म को तो आत्म-बेदना में से सब को स्वयं ही 
उपक्षज्ध कर लेना होगा । किसी दूधरे की कोशिश कभी अपने काम 
नहीं आएगी | भ्रन्त में मेरी भावना है कि हम छोग सब उस भेद को 
अपने लिए खोलने का प्रयास करेगे और भ्रपनी भ्रज्ञुभूति में उसका 
उत्तर क्रशः घनिष्ठ भाव से उतारते जाएँगे । 


ि्क 
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वह भी अशुरूप है|. 

“आकाश क्या है १” 

अनन्त प्रदेशी है। 

“आदि क्या” 

चलना ठहरना जो ढीखता है, उसके कारण रूप, तत्त इस आदि 
मे श्राते हैं । 

इस तरह सम्पूर्ण सत्ता को, जो एक ओर इकट्टी होकर हमारी 
चेतना को अश्विभूत कर लेती है, अनन्त भ्रनेकता में बाँदकर मनुष्य 
की बुद्धि के मादों वशीभूत कर दिया गया है। श्रात्मा असंख्य है, 
अगु असंख्य और अनन्त है। उनकी अपनी सत्यता मानो सीमित और 
परिमित है। यह जो भ्रपरिसीम सत्ता दिखाई देती है, केवल्-मान्र उस 
सीमित सत्यता का ही गुणानुगुणित रूप है। 

जेन-दर्शन इस तरह शब्द और अ्रंक के सहारे उइल भीति को और 
विस्मय को समाप्त कर देठा है, जो व्यक्ति सीधी श्राँखों दस मह्दात्रह्मांड 
को टेखकर अपने भीतर अनुभव करता है। उसी महापुल्लक, विस्मय 
ओर भीति के नीचे मनुष्य ने जगत्‌-कर्तता, जगद्धर्ता, परमात्मा, परमेश्वर 
श्रादि रूपों की शरण ली है। जेन-दर्शन उसको मनुष्य के निकट 
अनावश्यक वना देना चाहता है। परमात्मत्व को इसलिए उसने 
असंख्य जीवों में बखेर कर उसका मानों आतंक भ्रौर महत्व हर लिया 
है। धह्माण्ड की महामहिमता को भी उसी प्रकार पुदूगल के श्रशुश्रों 
में छिवरा कर मानों मनुष्य की मुट्ठी में कर ढेने का प्रयास किया है । 

जैन-दर्शन की इस असीम स्पर्धा पर कोई झुछ भी कहे, पर गणित 
ओर तक॑-शास्त्र के प्रति उसकी इमानदारी अपूर्व है । 

मूत्र में सीधो मान्यताओं को लेकर उस्ती आधार पर तक-झुद्ध उस 
दर्शन की स्तूपाकार रचना खडी की गई। 

में हूँ, यद सबुद्धि सनुप्य का आदि सत्य है । में क्या हूँ ! निश्चय 
हाथ-पाँव आदि अवयव नहीं हूँ, इस तरद्द शरीर नहीं हूँ । जरूर कद 
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इससे भिन्‍न हुँ। भिन्न न होऊँ तो शरीर को सेरा कहने वाला कौन 
रहे ! इससे में हूँ आत्मा । 

मेरे होने के साथ तुम भो द्ो। तुम भक्षग दो, में अ्षग हूँ। 
तुम भी आत्मा हो और तुम अलग आत्मा | इस तरह आत्मा अनेक हैं। 

अब शरीर में नहीं हूँ। फिर भी शरीर तो है। और में प्रात्मा 
हूँ । इससे शरीर आनत्म है। अनात्म अर्थात्‌ अजीव, श्र्थात्‌ जड़ । 

इस आत्म औौर अनात्म, जड और चेतन के भेद, जछ की अणुता 
और आत्मा की अनेकता--इन प्राथमिक सान्यताश्रों के आधार पर जो 
“और जितना कुछ होता हुआ दीखता है, उस सब को जैन-तत्व-शास्त् 
ने खोलने की ओर कारण-कार्य की की में बिठाने की कोशिश की है | 
इस कोशिश पर युग-युगों मे कितनी मेधा-बुद्धि व्यय हुईं है, हसका 
अनुमान नहीं किया जा सकता। वर्तमान में उपलब्ध जैन-साहित्य 
पवताकार है। कितना ही प्रकाश में नहीं भ्राया है। उससे कितने 
शुना नष्ट हो गया, कहना कठिन है । हस समूचे साहित्य में उन्हीं मूल 
मान्यताओं के आधार पर जीवन की और जगत्‌ की पद्देज्ञी की गूह-से- 
भूढ़ उल्लसनों को सुज़्काया गया भर भाग्य आदि की तमाम 'अतक्ये- 


ताझ्ों को तक-सूत्र में पिरोया गया है । 
आत्म और अनात्म यदि सर्वथा दो दें तो उनमें सम्बन्ध किस 


, भकार होने में आया--इस प्रश्न को बेशक नहीं छूआ गया है। उस 
सम्बन्ध के बारे में मान केने को कह दिया गया है कि वह अनादि है । 
पर उसके बाद श्रनात्म, यानी पुदूग, आत्म के साथ केसे, क्‍यों, कब, 
किस प्रकार लगता है, किस प्रकार कर्म का आख्॒व होता है, बन्ध द्ोता 
है, किस प्रकार कर्म-बन्ध फल्न उत्पन्न करता है, आदि-झादि की इतनी 
जटिल और सूच्षम विषेचना है कि बे-से-बढ़े अध्यवसायी के छुक्के छूट 
जा सकते हैं । 

फिर उस कर्म-बन्ध की निशा यानी क्षय किस प्रकार होगा, 
आर्य ( आने ) का संवर ( रुकना ) कैसे दोगा और अन्त में अनात्म 
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से आ्रात्म पूरी तरह शुद्ध होकर केसे बुद्ध ओर मुक्त होगा, इसकी पूर्ण 
प्ररपणा दे । 

इतना ही नही, जेन-शास्त्र आरम्भ करके रुकता अन्त से पहले 
नहीं। मुक्त होकर आत्मा लोक के किस भाग में, किस रूप से, किस 
विधि रहता है, इसका भी चित्र है। 

संक्षेप में वह सब जो रहस्य है, इससे खीचता है; अज्ञात है, 
इससे डराता है; असीम है, इसले सहमाता है; अद्भुत है, इससे 
विस्मित करता है; अतकये है, इससे निरुत्तर करता ह--ऐसे सब को 
जैन-शास्त्र ने मानों शब्दों की और अ्रंकों की सहायता से वशीभूत 
करके घर की सॉकल से बाँध किया है। इसी प्र्थ मे में इस दर्शन 
को परम बौद्ध ओर परम सांख्य का रूप मानता हूँ। गणना-दुद्धि को 
उसमें पराक्ाप्ठा है। उप्त बुद्धि के अपूर्व अध्यवस्ताय भर स्पर्धा और 
प्रागहम्य पर चित्त सहसा स्तव्ध हो जाता है । 


अंधेरे में प्रकाश 


यह वीसवीं सदी जान पढ़ती है, मानव-विक्रास्त के इतिद्ठास में 
सन्धि की कड़ी होने वाली है। सन्नहवीं सदी के आस-पास श्रद्धा के युग 
को पीछे छोड़ कर, बुद्धि का वाद उपजा | उसने ईश्वर का आसरा छोड़ा 
और अपना भरोसा बाँधा | मालूम हुआ कि प्रकृति में तरह-तरह की 
शक्ति के त्लोत बन्द पड़े है। सनुष्य उन्हे खोलेगा और अपने वश में 
करके इस घरती पर चिपुल्ञता का स्वर्ग उतार सकेगा। बुद्धि ने तक 
भौर गणित के सूत्र से नए-नए झविष्फार किए। कल्-कारज़ाने खट़े 
हुए; श्रौर भद्र-सभ्यता का उदय हुआ । यह सम्यता पदाथे की 
अतिशयता चाहती थी भौर शक्ति पर कब्जा | इस तरद् यह सभ्यता 
राजनीतिक थी भर छूटनोति इसका अंग थी | 

वह बुद्धि-विज्ञान का युग अपना उत्कप साधता चत्ना आया है। 
समाज बने हैं, साप्नाज्य बने हें और अति पिराद पूँ जी-चक्र खडे हुए 
हैं। एक-एक कम्बाइन के पेट में करोहों जनों का भाग्य समा गया है । 
सभ्यता अपने इतने चरम-उत्क्पष पर आ पहुँची है कि जो उसके शीर्ष 
पर दे मानो वह उतना ही हृदय से हीन द्वोने को लाचार है। यह 
बौद्धिक सभ्यता है भोर भावुऊता यहाँ की सत्र से वो कमजोरी दै। 
इसमें हिसाव है, जिसे विज्ञान का रूप मित्रा है और जिसका शास्त्र, 
वन उठा है। मानो वह शास्त्र ( पोजिटिकल-एक्रोनोमिक ) जीवन का 


श्दृ८ 
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ही शास्त्र हो । 

सानय-इृतिदास के एक गदहल विवेचक ने स्थिर किया था कि किस 
प्रकार एक संसक्षति उदय में आकर, अपना चरम उक्रपे साधकर अरुत 
की शोर ठत् पड़दी है। उसका काल-निर्णय भी उसने किया था। यह 
यह भी उसका भ्जञुमान था कि जिस संस्कृति को हम पाश्चात्य कद कर 
निर्दिष्ट कर सकते हं--अपने चरस ब्रिन्दु पर आ पहुँची है और यहो 
उसके अस्तकाल के आ पहुँचने का लक्षण है। 

चह जो हो यह प्रत्यक्ष है कि न्राज धुद्धि का हृदुय पर इतना दुवाव 
है कि मनुष्य भ्रधिक काल उसे नहीं सह सकता; मानो जीवन में एक 
गम्भीर हुल्द सच उठा है। राजनीतिक भाषा उसे ढिमोक्रेसी और 
ढिक्टेटरशिप, पृ'जो प्र श्रम का दन्द कद्दे पर वह इन शब्दों से 
अधिक गहन और अधिक मूत्ञगत है। वह मानवता का श्रन्तंद्वन्द है 
भोर असहा दोने के निकट आ गया है। प्रकृति अधिक काल दिल और 
दिमाग के बीच का खिचाव बर्दाश्त नहीं कर सकती और यढि दोनो में 
सामन्जस्य नहीं होता तो एक के प्रभुत्व के वाद प्रतिक्रिया में दूसरे के 
प्रतिवाद को आना ही होगा । बुद्धि ने विज्ञान को और उसको महा- 
शक्ति को स्पष्ट करके मानव की सहज-श्रद्धा को सदियों स्तव्ध किए 
रखा । भादमी, जो सरकता था, उड़ने लगा | दुनियाँ, जो अनन्त थी, 
उसके लिए श्रत्यन्त सीमित हो गई। देश के लिये विदेश मिट गया 
शोर मानो शोर से छोर आ मिला। घंदों में आप टुनियाँ पार कर 
लोजिए और ग्रहाँ वेठे-बेंठे सब कोनों से बात ऊर लीजिए ।'यह्द तो हुआ 
लेकिन साथ ही उसने पाया जब दूर का आदमी उले पाप्त हो गया है 
तग्र पास का आदमी लगभग उतनी ही दूर उससे पढ गया है। तव 
हर श्रादमी किसी का पड़ोसी था और पढोसियों को एक-दूसरे का 
महारा था। अब हर आदमी अपने में है श्रोर हर दूसरा आदमी उससे 
भल्षग पराया है। हर दो व्यक्ति आज दो हैं । पति-पत्नी भी एक नहीं, 
भाज आपस में दो बनकर रहते है। और यह श्रध्यात्मिक धरातल पर 


* १४० मन्थन 


नहीं है, जहाँकि व्यक्ति का अपने अन्तर्निहित-परमात्मा के साथ संवन्ध 
का प्रश्न है; बल्कि आथिक-धरातल पर, जहाँ कि पद्ठार्थ का द्विसाब है। 
इस पदर्थ-बुद्धि से संचात्षित संस्कृति का जोर रहा | भारत सबसे 
पिछुडे मुल्कों में गिना गया, वह अ्रद्वा का देश था। उसी नमूने पर 
उसकी समाज-व्यवस्था थी । यहाँ से वहाँ तक खेतों के बीच में टकी 
वूँदों से गांव उसमे फैले थे । अधिक-से-अधिक करने थे, शहर जेसी तो 
कोई चीज न थी। आम केन्द्रित थे उनकी अर्थ-ध्यवस्था थी भौर प्राम- 
जीवन का सार था | सम्पद से गौ, धान्‍्य, परियार और धरती श्रादि 
की गिनती थी । सिक्का चत्षन मे था तो गौण भाव से । समाज का 
श्रेष्टजन्त सम्पत्तियुक्त होता था। सब की चिन्ता थो इससे अपनी 
चिन्ता का उसे अवसर न था । इससे उसकी चिन्ता औरों का कर्तव्य हो 
जाती थी। इस नीति से चल्नने वाला यह भारत-देश सचमुच पिछुठ 
रदा है और बन्दूक-बारूद भोर कह्ष-कारखानों मे आगे बढ़ने वाला 
इंग्लेंड के वह भाधीन हो रहा है। 
इतिहास ने सिद्ध कर दिया है कि भारत की धम-श्रद्धा काफी न 
थी। बुद्धि का योग उसमें चाहिए था। कौन जाने इतिहास मे उसके 
साथ पश्चिम का योग दस़ी निमित्त से हुआ हो | लेकिन आज के दिन 
इतिद्दास की समाप्ति भी नहीं है और यद समभने का सी कारण नहीं 
है क्िि विज्ञान-बुद्धि से ही काम चल्केगा और श्रद्धा के किए कोई 
अवकाश नही | 
विज्ञायतो की दुव्यंवस्था प्रत्यक्ष है--राजनीति वहाँ अस्तव्यर्त है 
ओर आन्‍्तरिक हन्द्‌ फूटते दीख रहे हैं। तमाम जीवन की नीति ही वहाँ 
की भ्रपर्याप्त सिद्ध हो रददी है। चिन्तक त्ञोग चिन्ता में हैं भर इस 
निष्फष पर आ रहे है कि मूल्न में कहीं किसी अनिवाय तत्त्व की उनके 
यहाँ कमी है। इससे सब-कुछ होने पर भी भीतर एक सन्देह और 
खोखलापन है। उस जीवन में समाधान नहीं है; जो सदियों के प्रयत्न 
से उन्होंने निर्माण किया । 
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ऐसे समय मुझे मोह है यह मानने का कि भारत की प्रकृति में, उस 
को निन्नता में कुछ है, जो वह विश्व को दे सकता है ओर जिम्चक्ली विश्व 
को आवश्यकता है। बाइबिल् में भ्राता है-आगे दीखते हैं, पीछे होंगे और 
जो बिहुड्ढे हुए हैं, सबसे झागे पाए जाएँगे। लगता है कुछ ऐसी ही 
मौलिक क्रान्ति होने का समय आया है। भ्राज् जिस लाख और करोड 
पर सम्प्रम है, कल्न हो सकता हैं व्यक्ति का लॉछुन समझा जाय । 
इसी तरह हो सऊता है कि वे राष्ट्र जिनके पास सेन्यबल है और अख- 
शत्रों का बल हैं--विश्व कह्षी जनता के लिए सम्भ्नर, आतंऊ और ईर्ष्पा 
* का विषय न रहे वलिकि श्रसियोग के पात्र बन आए | लक्षण दीख रहे 
हैं कि जगत्‌ का लोक-मत जाग रहा है और इन चीज़ों की पहचान की 
और बढ रहा है। उस वक्त जब कि जगत्‌ करवट लेगा और सामान्य 
मानवता जाग पडेगी तब अपने प्राणों में भ्रहिसा और अपरिग्रह की 
श्रद्धा लेऋर प्राचीनता से आज तक जीवित रहने वाला भारत शायद 
मार्ग-दर्शन के द्षिए आगे होगा । हाज्व आज यहाँ की निराशा पेदा 
करती है, डससे ग्लानि होती है। भाई-भाई को सार रहा है । सचाल है 
कि भारत भारत रहेगा या कट-छुटकर और-ओऔर नामो में बैंट जायगा । 
ऐसे में महत्त्वाकांच्रा के स्वप्तों को पोसना सूढता समझी जा सकती है, 
पर श्ननयन सदा नहीं रहेगी | पड़ोसियों फो मिलना होगा | और शअ्रंग्रेज 
के चले जामे पर उस मिलने फी लाचारी इतनी जबरदस्त हो जाग्गी कि 
उसके जवाव में भारत की प्रति भा अधिक काल सोई नहीं रह सकेगी । 
तब एक सहा समन्वय होगा और भारत की अ्रन्तः्शक्ति वेग से फूट 
पढेगी । 
नहीं समझा जाय कि भारत की वह प्रन्तः्शक्ति मूछित हैं भर 
घन्दर-ही-अन्दर काम नहीं कर रही है। लेकिन एक छृत्रिमता ने उसे 
टक रखा है। भारतीय भापाश्रों में वह अत्र भी व्यंजन है लेस्नि भ्रन्त- 
प्रान्तीय बन कर जो आज अ्रंग्रेती हमारी राजनीति, हमारी राष्ट्रीयता 
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हे मन्थत 


को भौर साध्तुहिकता को चल्ला रही है, उसने उधर से हमारी ओर्ें 
मोद्ट रखी हैं । अ्ंगरेजियत में से भारत का शर्तांश भी नहीं दीख सकता | 
लेकिन इस ऊपरी अंगरेजियत सें से ही भारत का अनुसान किया जाता 
और दिया जाता है। अंग्रेजी की एप्रेम्बली, अँग्रेजी के पत्र अंग्रेज़ी के 
दफ्तर, अ्रंग्रेजी की सरकारें । इससे जो असत्न भारत है मानो वह 
अनपदिचाना रह जाता है। राष्ट्र के काम-काज में उस असली भारत का 
पूरा योग नहीं हो पाता | 

बदनसीबी यह है कि राष्ट्रभाषा पर ऐसा मगढा है कि उस काम के 
लिए जैसे अंग्रेजी भो शेष बच रहती है । प्रान्तों की समझे जाने वाली 
भाषाओं और बोल़ियों में भारतीयता का स्पन्द्न और ध्वनि मित्र 
सकते है लेकिन वे अलग-अलग हैं. और कई हैं। इसलत्रिए वह प्रकृत 
सारतीयता एकन्नित नहीं हो पाती । श्रंग्रेजी के हारा फिर जिस एकत्रित 
भारतीयता का प्रतिनिधित्व होता है, वह ऊपरी और ततद् की हो 
होती है । 

भारतीयता को पनपना द्वै तो यह दुर्भाग्य जितनी जल्दी दूर हो 
भ्च्छा दे। 

एशियाई-सम्मेल्नन हो रहा है, जो अच्छी ही बात दहै। पर स्थायो- 
परिणाम के लिए तो जरूरी है कि राजनीतिक ही नहीं, सांस्कृतिक और 
सम्पूर्ण भारत एशिया के भौर देशों को सांस्कृतिक वास्तविकता से 
सम्पकक स्थापित करे। सचमुच आ्रागामी इतिहास में एशिया को बढा 
भाग लेना है। पश्चिम यदि बुद्धि के प्रागल्म का प्रतीक्य है तो एशिया 
सहृदयता का। उससे हिन्दुस्तान के जिसमे कम-दुवित्व का भार नहीं 
आने वाला है। 

एशियन-कान्फ़ं स के तत्काल बादु भारत का साहित्य-सम्मेज्ञन भी 
होने वाला ६। सब भाषाओं के चिन्तक भ्रौर सरष्टा उसमें सम्मिलित 
होंगे । स्राहित्य,संस्क्ृति का वाहक है। इस तरद्द श्रन्तरंग से उस सस्मे- 
लन को सांस्कृतिक सम्मेज़्ग कहना चाहिए । वह संस्कृति, जातीय या 
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है] 


राष्ट्रीय नहीं बल्कि शुद्ध और सानव-संस्कृति । 

क्या हम आशा करें कि यह सम्मेशन भारत की प्रतिभा और 
निजता को इस प्रकार एकत्रित और संगठित करेगा कि भारत की ओर 
का देय जगत्‌ की व्यवस्था भोर जगत्‌ के द्वित में युक्त हो सके । 


पत्थर की लकौर 


कक्ष एक सन्त की वाणी पढ़ने को मित्री, जो बहुत अच्छी लगी । 
कहा गया था कि जेसे घर मे रक्खी शीशियाँ उस घर वाल्ते के रोगी होने 
की सूचना देती हैं, वेंसे ही आदी के पाप्त की किताबें उसके बुद्धि 
विकार को बतल्ञाती है। जो बुद्धिनिष्ठ हैं उनके पास किताब का काम 
नहीं । 

बात वह मन भाई, लेकिन तनिक ही बाद मालूम हुआ कि मे पढ़ 
सकता हूँ और अच्तर रूप इस बानी का मेरे घर झावा असम्भव नहीं 
हुआ, इसी कारण एक दूर देश के सन्‍त की भर्मी उक्ति मुझ तक पहुँच 
सकी । पढना व्यथ है, यह पढ कर मालूम हुआ । 

सन्त की वाणी तो पतव्यर की त्कीर है। खिंची कि मिटना मुश्किल 
है। उसमें देर-फेर का या अपवाद का अ्रवकाश नहीं है। पढ़ने-लिखने 
वालों पर उनके प्रवचन में हादिक करुणा थी। जैसे वे संसारी जीव हों 
और एक बीतरागी पुरुष के त्ञिए दया के पान्न हों। सच तो है, संसार 
खुला पढ़ा है, फिर भी वह किताब लिए बेठे हैं। शब्दों के अर्थ है तो 
बाहर सृष्टि मे । पुस्तकों में शब्द है, सार नहीं और शब्द अपने आप 
में निस्सार हैं । 

वाणी में अडिग स्पष्टता थी। अश्व का अर्थ जो कोष में है, अश्व 
उससे विशिष्ट है। एक द्विनहिनाता हुआ जीवित प्राणी अ्स्त्ञ सार है। 
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सब अर्थ उसमें है। अश्व के बारे;में बहुत-कुछ जान लो, लेकिन अगर 
उस घोड़े के साथ व्यवद्वार करने में वह जानकारी काम नहीं भ्राती, तो 
वह जानकारी ही नहीं है। वह कोरा तसाशा है । 

वात पते की है | सन्त पते की द्वी वाद कहते हैं। लेकिन मुझे 
कहना है कि वात भयंकर भी है। और सच पूछो तो क्विस्ती को नहीं 
चाहिए कि वह ऐसा विरागी हो जाय कि संसारी न रहे। लिखने और 
पढने से विल्कु् छुटकारा सिद्ध को ही है । राष्ट्र की तो साक्षरता अनि- 
वाय॑ है। 

वारह-खढी मे क्या है ? अ आरा कख में क्या है ! अंकों में क्या 
है जो है सब प्रेस में है, यह वात एकदम सही है। लेकिन फिर भी 
प्रेम की पाठशाल्ायें नहीं खोली जाएँगी । और गाँव-गाँव मे प्राथमिक 
शालाएँ बनानी पढ़ेंगी, जिनमें एक भी राष्ट्र का वच्चा भ्रक्षर-शान सीखने 
ले वच न पाएगा * पढना होगा, पढाना होगा। किठाये लिखनी होंगी, 
लिखानी होंगी । पुस्तकालय खुलेंगे भोर खोलने होंगे । 

यह होगा; लेकिन सन्त को बाण को नहीं भूलना होगा। 

में सन्‍त को मनुप्य-जाति के परम पुण्य का फल मानता हूँ। वे 
वर्तमान की मर्यादाश्ों से अतीत होते ह। आगे तो सभी देखते हैं; 
लेकिन रहते अपने समय में हो हैं | परन्तु सन्त रहते भी अपने समय 
में नहीं है। वह अपने समय से आगे रहते हैं । इससे सन्तों की वाणी 
मन में थारी जा सकती है, चलन में चत्नाई नहीं जा सकठी | मन से 
याहर आकर उस पर साग्रह आचरण हित के बजाय अनहित कर 
सकता है । े 

इससे जगत्‌-नियम देखने में आता ह कि सन्त मरने के बाद समझा 
गया है | जीवित काल में वह अनवूक रहता दे और श्रकेला रहता है | 
और यह उचित ही है। 

चर्तमान की मर्यादाएँ वर्तमान की शर्त मी है। श्रत्तः ताप्काद्षिक 
मूल्य भी छुद्द होते हैँ । वे आ्ामऊ होते हैं, ठीक | वे शरन्तिम नहीं होते, 
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निश्चय । लेकिन उनके इन्कार “ पर तत्काल नहीं चत्ष सकता। उनके 
स्वीकार पर ही तात्काल्षिक जीवन को बल मिलता है | इससे अगर उन 
सूल्यों को अपनी पहचान से उतार कर जीवन में यथाशक््य उनका 
इन्कार करके चत्नने का यदि सन्त प्रयासी है तो अनिवाय है कि वह 
श्रपने कात्ष में घत्ष-संग्रह और ल्ोक-संप्रह न कर पाए । 

क्षेकिन गति दो इन्कार के आधार पर द्वोगी। प्रचत्षित मूल्यों को 
ज्यों-का-त्यो स्वीकार करके उनको घेरा मानकर जो बैठता है, उसका कोई 
भविष्य नहीं है। उसका बस वर्तमान-ही-बतंमान है । वह ऐसा सफल 
व्यक्ति बनता है कि आँख से दूर हुआ नहीं कि स्खृति से मिटा नहीं । 
उसमे संभावनाएँ नहीं होतीं । बस स्थूत्न वर्तमान उसका होता है। 

यहाँ मे कहना चाहता हुँ कि वर्तमान से छुट्टी किसी को नहीं मित्र 
सकती । जो कवि होकर निरा सपने का हो जाता है और सपनों के 
पंखों पर बेठ कर धतेमान पर आँख मींच ज्ञेता है, योग्य है कि वह 
कृषि अन्नाभाव में भूखा मर जाय | अथवा कि तात्कालिक घत॑मान के 
स्वामियों की करुणा-भिकज्षा पर द्वी उसका जीवन सम्भव बने | 

पैसा कवि, ऐसा सन्त और ऐसा ज्ञानी महान्‌ है। इतिद्ास में उसकी 

गणना होगी। उससे हम शिक्षा केंगे। उसकी याद को हमे पोसेंगे । 
आगे जाकर कीति-स्तम्स उसके बनाएँगे; क्षेकिन आज हम उसको अपने 
कान नहीं दंगे । उसकी बात सुनकर अनसुनी कर देना ज्ञाज़िमी होगा। 
क्योंकि दूर के हित मे पास का द्वित खोना बुद्धिसानी नहीं है । 

यह जमीन खतरे की है। पास का हित और दूर का हिंत क्या ये 
दो विरोधी हैं ! 

हाँ, अक्सर विरोध दीखता है। अगर देखने-ही-देखने का सवाल 
हो दो विरोध है भी । 

लेकिन अगर सचमुच हित-साधना का प्रयत्न हो, तो विरोध उड़ 
जाता है। 

चलते वाज्ले के लिए प्रत्येक पण के साथ दूर पास आता जाता दै। 
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वह चदता है ओर अपने चलने को ही जानता है । चल्नते में अगला 
कदम ही उसे काफी है। चलते की निरन्‍्तरता ही बड़ी-से-बडी दूरी को 
पार कर सकती है| जरूरत नहीं कि दूरी को जाना जाय । जरूरत है 
ज्ि चलते चलना जाम्र | 

इल पद्धदि से मंजिल दूभर नहीं होती । उसकी स्घृति बिन्ता 
होकर नहीं ब्यापती । और जहाँ है, वहाँ होफर व्यक्ति अस्थिर नहीं 
यनता। एकदस पास को वह देखता है और छुज्लॉग मारकर उसे लाॉघता 
नहीं। पाए को सहर्ष स्वीकार करता हुश्रा कदम-दद्स चलता चत्ना 
जाता है । इसी में पास पिछुड जाता है और दूर की मंजिल अपने-आप 
एची चक्की भ्राती है 

इस प्रकार देखा जाय तो नहीं जरूरत है इंश्बर को जानने की, 
नहीं जरूत है क्षिमी आदर्श के नकशे-बन्दी की ऋोर नहीं जरूरत हू 
धात्विक उपदेशों की । जरूरत है आह और इस क्षण के लिए कदम 
उठाने की । जरूरत है कर्म की । 

पर कम सिद्धन्यात्रा का ढंग है, उसका क्रम ह। वह साध्य नहीं 
हैं। साध्य पुरुषार्थ तो यात्रा है । आगे-से-आगे अर फिर उससे आगे 
बम चन्नते जाना जहां यात्रा नहीं है, वहाँ कर्म वन्‍्धन हैं। चत्नते जाते 
हुए भक्ता सोचिए कोई चल चुके हुए कठम की याद झरता है। यह 
नहीं कि वह भूक्षता जाता है, वढ्कि जो पग उठता है उसमें हर-एक 
पिछुले पग का परिणाम समाया और लाथ रहता है। जो रुकता है, 
बही मानों श्रपने कम के प्रति भ्रकृतञ्ञ होता है। ध्र्थात कर्म में आमसक्ति 
क्म-फल को दास करती दे । 

हस भौति जानना झ्रावश्यक नहीं है। पारिडत्य श्रनावश्यक्र £ | 
डॉर्शनिरता भी प्नावज्पक है | बात्नी के लिए यात्रा ग्रावश्यक ६। 
थरौर दांत्रा में ही जो सदायकऊ नहीं है वह अ्रनावश्यक है। हर याद, हर 
बिन्ता, हर ज्ञान वह्चों दोम है । 

लेडिन यात्रा के माने ही हैं कि मंजिल अभी पूरी नहीं हुई । यात्री 
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अ्रभी सिद्ध तो है ही नहीं। इसलिए वह जहाँ है वहाँ के अनुकृत् बनता 
है। परिस्थितियों के साथ वह जढित नहीं: पर परिस्थितियों के प्रति 
उसे हंष भी नहीं | जो अपनी स्थिति से झगढ़ता है, वह अपनी स्थिति 
को दुस्साध्य और गति को अध्ताध्य बनाता है। कायिक तपरचरण का 
अथथ ऐसा ही रूगडा दे। यात्री हर स्थिति की आवश्यकता का निर्वाह 
करता है, पर प्रत्येक स्थिति का उपयोग कर वह उसको छोडता जाता 
है। बिना उपयोग वह किसी वस्तु और किसी ज्ण को नहीं जाने देता। 
उसके लिए कुछ धस्तु गल्लत नहीं और कोई क्षण बुरा नहीं। क्योंकि 
वह सब में से अपना इृष्ट जेता है। और हृष्ट निकाल अनिष्ट के ऊपर 
से बढ चलता चलना जाता है। यात्री कौ दस तरह व्यावहारिक दोना 
आवश्यक है। नहीं तो तरह-तरह की प्रतिकृूल्ताओं में वह उत्तमा रह 
जायगा। बढ्कि अव्यवहारिक होने के कारण वह ऐसी प्रतिकृलताएँ 
स्वयं स्पष्ट कर ज्षेगा । 

आदर्शवादी यदि अ्रव्यावद्वारिक है तो उसका यही मतलब है। 
आदर्श को तत्काज्ञ के साथ वह जोड़ नहीं सका है। उन्त दोनो में रगड़ 
है। और प्रतीत-ला होता है कि तत्काल उसे जकड़े है और तत्काल 
के साथ युद्ध करके दी मानो श्राद्शं की शोर बढा जा सकता है । 

एक प्रकार वह थुद्ध है भी। लेकिन शुद्ध जीवन-विज्ञान वह है 
जहों रगछ दे नहीं, इसलिए गति ही है। वहाँ ताप प्रकाश रुप है। 
मानो शक्ति शक्ति होकर भी बह शान्त है। ताप प्रसर होकर भी शीतल 
है। अग्नि दाहक नहीं, केवल उज्ज्वक् है।शक्ति है एकान्‍्त दुर्दूम, पर 
सबंधा स्तिग्ध | 

तो शुद्ध जीवन-विज्ञान की दृष्टि ते देखें तो कितात्रों से नाराज होने 
की जरूरत नहीं है। जब बेशक किताब छोड़ने की तैयारी जरूरी दे 
दी । उपयोग होता जायगा और निरुपयोगी छूटती जायगी। जो यात्री 
है उसके साथ रह अर्लन और विसर्जन का कार्य स्वयमेव द्वोतां 
जायगा। इसीलिए उसे अपनी शोर से कुछु छोडने की झ्रावश्यकता नहीं 
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है। वस्तु के प्रति निषेध की बृत्ति उसे अ्रप्राप्त हैं। निषिद्ध है दो उसे 
यही निषिद्ध है । 

गति की मुक्ति के लिए जो नहों छोड़ा जाता, छोइने के लिए छोड़ा 
जाता है, ऐसा छोडना छूटना नहीं है। यद्द तो त्याग को ही पकहना है। 
पकड़ने से त्याग सी भोग-रूप हो जाता है। अन्यथा तो विना पढड़े 
भोग भी त्याग रूप बनता भौर मुक्तिसाधक द्वो जाता है । साम्रह त्याग 
गये को उत्तेजन दे सकता है ओर इस प्रकार यात्री की यात्रा की गति 
मन्दर करता हैं। और आगे थदने पर तो बह दुम्भ हो जाता हैं भौर 
यात्रा की गठि को अ्रतम्सव कर देता है। तथ भराणी चत्नता नहीं, 
चकरादा है । 

निष्कर्ष यह कि आदर्श मानकर किसी कम की प्रतिष्ठा ठीक नहीं 
है । कर्म में आदुर्श है ही नहीं । कर्म में उपयोगिता है । कर्म उपयोगी 
हो, यही उसका आदर्श है | 

भावना और प्रेरणा को बात दूसरी है। क्योंकि यात्री के पास एक 
ही प्रेरणा है. वह प्रेरणा है ती्थ-प्राप्ति। शेष तो उसके लिए यात्रा ही 
है। और कर्ममात्र उसके किए यदि कुछ अर्थ रखता है तो यही कि 
वह थात्रा के उसे योग्य भर रसने में उपयोगी हो | 

इसलिए जहों क्ष्म का प्रश्न है, वहां उपयोगिता की सांग पहले है। 

उपयोगी नहीं, वह कर्म श्रनिष्ट है। 

पुस्तकें ले कि पुस्तव छोड ? पहँ या नहीं पह इसके निर्णय 
के लिए सबसे पहले अावश्यक दे कि व्यक्ति पुंसता समझ से छूट जाय 
क्वि पढ़ना या ने पठना अपने आप से कोई अ्रच्छा था बुरा काम है| 
दोनों अच्छे दोनो ठुरे | भौर जहाँ जो उपयोगी है, वहाँ वही भ्रच्चा ह। 
अनुपयोगी होऊर वही घुरा ह । 

ग्राशय है कि प्रध्येक्र कम समाज-हित शोर ल्लोऊ-हिंद की भ्रपेत्या 
में ही उचित-अनुचित ठहराया जा सकता हैं| उससे अलग करके स्सो 
कप में औवित्य की प्रतिष्ठा नहीं की था सकती | 


श्० सन्थत्त। 


उपदेशक गुरु, सन्त, लेखक, वक्ता अद्ि की वाणियों में यही बहुत 
बढा खतरा है। जहाँ इनमें से कोई तमिक भी कम प्रेमी हुआ भोर 
तनिक भी अधिक क्लानी हो गया, जैसा कि लगभग हमैशा ही हो जाता 
है, वहाँ ही श्रथ का अ्नथ, भाव वा वाद और शब्द का विवाद खढा 
हो जाता है। वहाँ सत्याग्रह की जगह कर्माग्रह हो आता है। 

पश्चिम के आये हुए सोशलिज्म का सामानिक इष्टिकोण हस खतरे 
के लिये अच्छा बचाव है। व्यक्तिगत आदर्श का वहाँ अवकाश ही नहीं 
है। व्यक्ति वहाँ समाज्ञ का अंग है और जिसमें समाज का मंगल नहीं 
है वह कर्म व्यक्ति के लिये भी असंगत्न है । 

यह दृष्टिकोश व्यक्ति के कर्म को एकांगी होने से बचा सकता है। 
एक बहुत बढ़ा योगी या तपस्वी या विद्वान्‌ या दशेनिक अपने आप 
में ही होकर व्यथ हो जाता है। समाज में होकर उसकी यथाथता है। 

योग, तपस्या, विद्वत्ता, या कि दृशंन इनमें से कोई भलाभाजिक 
नहीं है| क्लेकिन व्यक्ति इनका इस प्रकार भी पीछा कर सकता है कि 
उनमे से हरेक असामाजिक हो जाय | मे इससे सहमत हूँ कि ऐसी 
अवस्था मे वह अच्छाई भी बुराई है । 


5 
सात 


एक मित्र मौत के बारे में यात करने लगे । उन्होंने कहा कि हम 
विज्ञान में तरक्की करने जा रहे है और अधिक दिन नहीं है हम जान 
लेंगे कि मौत को केले जीता जा सकता है। तब मरना गल्नत होगा 
झौर आदमी अमर होऋर जीएगा। 

यह उनऊी श्राशा नहीं थी | यह उनका विश्वास था । वह विज्ञान 
का गम्भीर श्रध्ययन रखते थे। नईं-से-नई खोज का उन्हे पता रहता था! 
उन्होंने पूछ्ठा कि में सो तो ऐसा मानता हूँ न ! 

क्या में बेसा ही मानता हूँ ? मेंने कहा कि मौत के जानने की 
ज्ञरूरत मुझे नहीं मालूम होती। वह रहनी चाहिए। उसका गहना 
लाभकारी होता है। और मेरी किसी तरह समम में नहीं आता मे मौत 
केसे मर सकती है ! 

उनको झुक पर भ्राश्वर्य हुआ। उनको नहीं समझ श्राया कि क्यो- 
कर में इसके अन्धकार में हो सकता हूँ। क्या विज्ञान ने साधन नहीं 
प्रस्तुत कर दिए ६ जिनसे हमारी ताक़त कितनी बढ़ गई है। श्राए 
दिन नए आधिप्फार होते रहते दें जो हमारी दृष्टि के विस्तार को बढ़ा 
रहे दैं। भोजन का परिमाण कम होता जा रहा है और ऐसी चीजें 
निऊुलती जा रही है जो सूचम-मात्रा में ली जाय तो मुद्दत तक हमारा 
वल फायम रख सकती हूँ। निश्चित रूप में विज्ञान ने हमारी आयु 
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बढ़ा दी है। क्‍या वह और नहीं बढ सकती ? बढते-बढते क्‍या वह 
इतनी नही हो सकती कि मौत नहीं के बराबर दूर हो जाय | झुे तो 
सलुष्य की सासथ्यं पर विश्वास है। और मोत-जैली दुर्घटना से मलुष्य 
सदा के ल्षिए पराजित रद्दैगा, यद्द में किसी तरह नहीं मान सकता। 

मिन्न इस बारे में अत्यन्त विश्वस्त थे। लेकिन मुझे वह बात उतनी 
स्पष्ट न दीखती थी | मुझे मालूम होता था कि जीवन की अनन्तता में 
सौत तो भ्रब भी बाधा नहीं है। मे सरता हूँ, तुम मरते हो। तो क्या 
इससे जीवन रुकता है ! लेकिन में भी न मरूँ, तुम भी न भरो, श्रर्थाद्‌ 
व्यक्ति कोई व भरे, ऐसी इच्छा करने की जरूरत सुझे नहीं मालूम 
होती। मालूम द्वोता है व्यक्ति सदा जीएगा तो समाज सतप्राय ही 
जायगी । अगर व्यक्ति सावकालिक होने के लिए हो तो समष्टि फिर 
फिसलिए रह जायगी ? इसलिए अगर समष्टि को रहना है तो व्यक्ति 
की व्यक्तिगत सत्ता काल से परिमित ही हो सकती हैं । जो काल्ातीत 
है वह तो समष्टि है। काक्ष उसमे है, व्यक्ति उसमे है। व्यक्ति भ्रपनी 
मूत्र प्रकृति में समष्टि से अभिन्न होकर तो अब भी भ्रमर ही है। 
आत्मा भत्रा कब मरता है? पर जहाँ व्यक्ति च्यक्तित्व से बँधा हे, 
उस स्थिति में भी उसको अमर मानना श्रपूर्णता को ही कायम बना 
देना है। अपूर्यता अमर नहीं है । अपूर्णता को पूर्य होने की राह में 
सदा बनकर मिटने को तैयार रहना चाहिए । में अपर होकर रहूँ, इसमें 
मेरे अपने पन का मोह है। मोह अमर नहीं हो सकता। अगर में हूँ 
तो दूसरे भी हैं । व्यक्ति सदा अनेक हैं। अनेक्य अमर हो नहीं सकता। 
इललिए विज्ञान मौत को जीत जायगा, इस आशा का सहारा मुझे 
नहीं चाहिए। में स्वेच्छा-पूर्वक्क मरूँ, इससे भी झुझे सिद्धि मालूम 
होती है। न मरने के भआ्राग्रह रखने में मुझे कुछु महत्व नहीं मालूम 
होता | 

मित्र हन बातों को समझदारी की बातें नहीं मान सके। उन्हें 
यह सब मेरे मन की और बुद्धि की कमक्षोरी मालूम हुईं। आधुनिक 
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विज्ञान के बरे में मेरा अपरिचय ही इस तरह की हीन धारणा बनाने 
का कारण होगा, ऐसा उनका अल्ुमान था । 
अनुमान उनका दीक है | में विशेष नहीं जानता । ल्ञेक्नि सविशेष 
जानकर भा भौत को मेटा जा सकता है, ऐसी प्रतीति मेरे भीतर तनिक 
भी घर नहीं कर पाती । मे मौत में भ्रन्‍्त नहीं देखता। और जिस 
चीज़ का मीत में अन्त है उसको में किसी भाँति अनन्त नहीं मान 
सकता | 
अगर मिट्टी का घठा कभी न फूट सके तो इससे मिद्दी की उप- 
योगिता कम होगी। घड्ा फूट सकता है, फ़ूट जाता है और उसकी 
मिद्दी मिट्टी मे मिल जाती है, तभी वह घडा सा्वकालिक भावष से 
उपयोगी समझा जा सकता हु। क्योंकि उसकी मिद्दी भ्रव भी काम 
झा रहो है। अ्रगर घडा फूट सके ही नहीं ठो मिद्दी भी मिट्टी से नहीं 
मिल सके । श्रौर निश्चित रुप में घड़े के कारण मिट्टी की शक्ति और 
उपयोगिता कम हो जाय । 
आदमी के मरने की सम्भावना है, तभी श्राढमी की साथकता 
है। वह सम्भावना मिट जानें पर सार्थकता ही नहीं मिट जातो; वल्कि 
उसके होने की कल्पना ही मिट जाती है 
इससे में मौत को बेहद ज़रूरी मानता हैं। मौत जीवन के विजय 
की घोपणा है, क्योंकि वह नए जन्म को सम्भव बनाती हैं। अ्रगर मौत 
मिट गईं तो जन्म भी मिट गया । जन्म मिट गयातों रह ही क्या 
गया ? और जिसको जन्म चाहिए, मौत की उद्यववा तो उसे चाहिए 
ही नहीं । भ्रन्यथा वह नए जन्म में बाधा है । 
यिना मरे जन्म से भी कैसे छुटकारा हो ? जन्म ही श्रपूर्णता का 
लक्षण है। मौन अपूर्ण की अपूर्णता नहीं चाहती। इसलिए स्वय॑ 
अपूर्य को गोद से लेकर फिर जीवन की सम्पूर्णता की राह पर उसे 
ढाल देती है। मर-मरकर अगर जीने का भ्रवकाश न हो तो सम्पूर्णता 
की टपलब्धि की आशा एक्द्म निराशा हो जायगी। में तो यह विस्वास 
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करना चाहता हूँ कि विज्ञान वहाँ तक बढ़ेगा जहाँ वह स्वयं अपने से 
मुक्त हो जायगा। भर व्यक्ति मौत को ही नहीं जीतेगी, अपने को ही 
इतना जीत लैगा कि वह जीवन-सुक्त हो जायगा। तब वह अमर नहीं; 
बल्कि श्रमरता होगा । जीवन और मौत दोनों ही उसके साथ अभिनव 
होगे ! 

लेकिन हम दूर पहुँच गए । मित्र हृतने दूर जा पढ़ना नहीं चाहते । 
बद बात तो वहाँ तक रखना चाहते है जद्दाँ समझ से उसका साथ न 
टूटे । जहाँ तक की एक-एक कही पहचान में रहे भ्रौर ऐसा न मालूम हो 
कि शब्दों द्वारा चत्नने वाली समझ माचों श्रपनी प्ररिभाषा खोए दे रही 
है। और शब्दों के अथ की सोमाएँ आपस में विज्ञीन हुई जा रही दें। 

मित्र ठीक हैं। समझ से नाता तोड़ना आसान नहीं है। जैसे कि 
पागल होना आसान नहीं है। पागल्पन समाज से भी अधिक खुद 
पागल्न के क्षिए दुस्सद होता है। इसल्षिए पागल्षपन नहीं चाहिए । 
सदा समसादारी चाहिए। 

समझदारी के किद्दाज़ से मौत को समसना चाहिए। मैं पेदा हुआ 
और थोड़ी समझ आई कि मैने पता पाया कि आलपास जीव भर रहे 
है। बिशन की दादी मर गई, रम्मु श्रहीर की बहू भर गई । झौर 
मोटर के नीचे आकर रकूत्न जाते धक्त बस्ता हाथ में लिए छुन्नू बाद 
मर गए। कह तो दिया मर गए; लेकिन सर कर क्‍या हो गए, सो 
कुछु समझा न आया। यह ज़रूर देखा कि उनके कुट्ठम्वी रो रदे हैं और 
सुना कि उन्हीं कुट्म्बियों ने फिर उन मरने वाल्लों को ले जाकर जता 
दिया या गाद दिया। 

कुछ भौर उमर हुईं कि धह मर गए जिन्हें हम बाबा कहते ये और 
जो हमें खूब खिल्लाया करते ये और क्ञाकर खिलौने दिया करते थे! 
मैंने माँ से पूछा--'अम्साँ, बाबा मर गए हैं।” 

माँ ने कह्दा--हाँ, बेटा ! 

“तो मर कर गए कहाँ हैं !” 
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माँ ने कहा- “रामजी के पास चले गए है ।” 

लेक्षिन यह तो मौत के सम्बन्ध से आज कोई समझदारी की दांत 
नहीं मालूम होतो | ब्रद्यपि सच्चो बात यह हैं कि मौंत के उपरान्त 
को सचाई को इतसे अधिक सचाई से कोई भी समझदारी की वात्त 
नहीं कह सकते | 

जवान होने पर आया कि बाप मर गए, माँ थुजरी । इस वक्‍त मे 
अधिक समझदार था। भौर पिता-माठा को क्रिया-कर्म करने के अनन्तर 
मौत दे विचार पर अ्रधिक नहीं ठहरा । अपने काम-धन्धे में लग गया । 
हों बच्चा का पिता पहले ही हो चुका था। यच्चे बढ़े होकर वज्षिप्ठ 
यनते जा रहे है । मे भी वहा होता जा रहा हैँ; लेकिन मेरे लिए ये 
होने का मतलब यह दै कि मे कमजोर होता जा रहा हूँ । वे जवान होंगे, 
में दृढ़ा हैँगा। वे कमाऊ होगे, में असमर्थ हूँगा। वे रंग में होंगे, मे तव 
मौत की प्रोर देख रहा हूँगा । वे इधर ग्रृहस्थी से भरे-पूरे होंगे कि 
उधर मे चलने को उच्चत दीखूंगा | वक्त आ्यगा कि उन्हे मेरी जरूरत 
न रहेगी भ्रोर में जहाँ से उठ जाऊंगा | यह मेरी मौत्त होगी । 

समझदारी की सौंत यही ५ । जो अपने को श्रनावश्यक बना लेता 
है, वह उस समय मरने की भी छुट्टी पा लेता है। हरेक से माँग ६ कि 
वह अपनी आावश्यऊता पूरी र्रे । उप्तके भीतर जो अभिप्राय निहित है, 
उसे सम्पन्न करे । बढ़ आ्रावश्यकता और अभिप्रात्र जब चुक बायँगे, 
तथ मात उसके सहारे के ज्िण आ जायगी । 

हों नाता है। बच्चा जनमता है, पढता है, बढ़ता ह। स्नेह के 
आदान-अदान से संतति आर परिवार वनाता है भर फिर श्न:-शनेः 
जी होकर मौत से मिल जाता है । यदी क्रम नासमसी का नहीं मालूम 
होता । जवानों के काम नें शुडढें भद्चन द्ोने लगते हैं भौर उनको 
अनुपस्थिति जवानों को अधिक नहीं वबलती | श्रगर बुदूटे न मरें तो 
जवानों झो इससे यडा संकट दूसरा न मालूम हो | इससे कहना इठिन 
है कि मौत का औषित्य समर से वाहर है । 


२४६ मन्थन 


तब मौत से बचने की हृच्छा का औचित्य समझ से बाहर जान 
पढ़े तो क्या झचरज | मुमे तो यद्दी मालूम होता है कि बसी इच्छा के 
मूज्ष में कोई सच्ची समझदारी नही है । 

लेकिन सुनिए, जवान कहंता है, 'आपकी उम्र हो गईं है बहुत । 
आप हिरास हो गए हैं। निराशा आप पर सवार है। जीवन का 
उत्साह आप में नहीं है। श्राप मौत के लिए तैयार हों तो ठीक़ ही 
है। लेकिन यह कहने का भ्रापको क्या मिजाज है कि भौत ज़रूरी है ? 
हम मौत को हराकर छोड़ेंगे। आज नहीं कल्न, कत्न नहीं परसों मोत को 
मिटना होगा । हम जीवन के प्रतिनिधि हैं। हम जवान हैं। निराशा 
हम नही जानते । आपकी तरह भाग्य के हाथो नत-मस्तक द्वोकर भौत 
को ले-जेने वाले हम नहीं हैं। हम भाग्य से भी त्रढ सकते हैं। आप 
क्या जानें कि आप प्रतिक्रिया के शिकार हैं। हम जागरण के दूत हैं। 
उद्योघन के मनन्‍्त्र-दाता हैं। निराशा की बात आप कह्ेगे तो हम 
आपको बोलने नहीं दंगे । जान पदता है, सचमुच ही आप का भ्रन्‍्त 
निकट आया है । 

में उस जवान को क्‍या कहूँ ! क्‍या यह कहूँ कि जवान में भी 
रहा हूँ ! लेकिन जो रद्दया हूँ उससे उन्हें क्या सतत्नब ? जो श्रव हूँ, 
उन्हें ताबलुक उसी से है। तो क्या यह कहूँ कि एक दिन होगा वे भी 
जवान न रहेंगे | ज्ञेकिन उत्त दिन की सम्भावना उनके मन में आज 
के दिन नहीं हैं। तो कया यह हनके और मेरे लिए प्रसन्‍वता की 
बात नहीं है? उस प्रसन्नता पर अनांगत वाधंक्य की छाया मे केसे 
पढने दूं ? 

मैंने कहा कि भाई, मेरी निराशा तुम्हे छृती ही क्‍यों है? और 
अगर हुती हे ठो क्‍या इसी से साबित नहीं है कि वह निराशा भी 
निर्जीव नहीं है ! उसमें आशा का सार है। था नहीं तो उससे यही 
प्रमाणित है कि तुम्हारे अन्दर हो निराशा की गुब्जाइश है। क्यो 
भाई, मौत को स्वीकार करने के बाद क्या शा तुर्द्ारे अन्दर दिकाए 


मोत स्श्७ 


नहीं टिकी ! अगर भझ्ाशा तुम्हारे अन्दर सजृदूत है तो मौत की बात 
से कैसा ढर ? मौत को अपने झन्द्र समाकर तो आशा और भी 
टुजंय बन जानी है। 

लेकिन जवान नहीं माने। वह जवान जो थे। उन्होंने कहा कि 
वह मौत को नहीं मानना चाहते । मौत रूँठ है । 

मेने बताया कि सौत से न ढरकर ही में मौत को रूठ लिद कर 
सकता हूँ। मोख़िक इनकार से धह रठ नहीं होगी । और फिर हम 
खुद कौन पूर्ण सत्य हैं। लेबिन अगर में और आप सत्य हैं तो मौत 
इस कारण हमसे वहा सत्य हे क्वि हम मरते हँ। हम खुढी के मूठ 
को मिटा कर ही मौत के भ्रैंठ को मिटा सकते है। 

लेझ्िन युवक ने वह बात पूरी नहीं सुनी। झूछु ढिनों बाद मुमे 
उनका एक लेख सिल गया जिलमें मे निराशावादी प्रतिक्रियावादी 
प्रौर भाग्यवादी बना हुआ था। 

प्रतिक्रिया” शब्ह तो खेर, मन की प्रतिक्रिया में से बना दै। 
अर्थात्‌ मुख्यता से उसमे अपनी या गिरोह की रुचि-अरूचि प्रगट होती 
है, उससे श्रधिक भावार्थ उस शब्द में नहीं होता। लेकिन भाग्य और 
निराशा और मौत भ्रवश्य में पूंर हृदय से स्वीकार करता हूँ। उनके 
कसी वाद को वेशक नहीं जानता। जेले कि उजली धूप के बाद 
को नहीं जान सकता | धूप उजल्ली होकर ढीखती है। यही काफी 
है। बाद के जरिये कोई उसे तथ देखे जप उजलाहट वहाँ न हो । 
इससे भाग्य, निराशा ओर मौत उसी वाद के मुहृताज नहीं है । उनका 
वाढ़ी मानों उनसे दूर हृटना चाहता है। मेरा बस चले तो मे उनसे 
एक-एक होना चाहगा। 

मेरी कल्पना दे कि मौत के साथ अभिन्न हो जाना उसको जीतना 
६ | किसी भी जुण मरने के लिए क्या न तयार रहूँ ? जोवंद से बढ़कर 
मोत को माने ही सपो ? मात को पीठ-पीदे क्यों, सामने हथेली पर 
क्यों न लिए फिरें। जीने के मोह में दर दिन क्यों सौ बार मरें? 


ग्श्द सन्‍्थत 


मौत को सामने देखकर क्‍यों न हर घढ़ी जीवन की पूरी ज्योति मे 
लीएँ। देखता हूँ कि मौत से छिपने के त्षिए आादमो रोज़ आदमियत 
की मौत बरदाश्त करता है। जीवन से ज्ञोग चिपटते हैं भर आत्मा 
को कुचलने देते हैं । जेसे जीवन आत्म-तेज से कोई भिन्न पदाथ है। 
मै मानता हूँ कि मौत को खुल्ली आँखों भौर प्रसन्न निमन्त्रण से देखने 
से ज्ञीयन का बतल्ल बढ़ता है। वह आशा जो कि निराशा की श्रोट 
नहीं क्ेती, उसको आर्दिंगन में ले लेती है। वह आशा तेजस्विनी 
बनती है । 

मौत जीवन का अन्त नहीं है। वह जीवन के आरस्भ का प्रारम्भ 
है। मौत अ्रन्त है दो ध्यर्थ का वह अन्त है। जो अ्रवावश्यक हो गया, 
गति-तेज और हीन-अथ हो गया, जिसका रस काम आ चुका है भौर 
अब जिसके रेशे सूख गए हैं, जिसका अस्तित्व-मातन्र अस्तित्व रहकर 
जडीभूत हो गया है, जिसमे क्रिया नहीं, गति नहीं, स्फूर्ति नहीं; मौत 
थदि अन्त है तो ऐसे जड़ बन गए हुए जीव का है और वह भ्रन्‍्त 
भी इसीक्षिए है कि उस जढ को नया चैतन्य प्रदान करें। एक नया 
अथ और एक नया प्रयोजन | मौत इस तरह जीवन की सहायिका है, 
वह जीवनेश की दासी है । 


सट्यु-पूज। 


प्रश्न-“क्या आप अमरता में विश्वास करते है 

उत्तर--अमरता, यानी व्यक्ति की अमरता। नहीं, उंसमें विश्वास 
करने की मेरे ज्िण तनिक भी आवश्यकता नहीं है। मनुष्य मत्य न दो 
इससे यदढी दुःसम्भावना की मे कहपना नहीं कर सकता । 

प्रश्श--जब आप मृत्यु में विश्वास करते हैं तो क्या आप 

पुनजन्म को भी मानते है ! 

उत्तर--जन्म और सत्यु की तो जोडी है। जब तक मरना है तय 
तक जन्मना है। नव-नव जन्म रुकने वाला नहीं हँ। दृससे पुनर्जन्म न 
कहकर उसे सतत और निरन्तर जन्म कहा जाय तो मुके भोर भी 
सन्तोप होगा | सतत मरण भोर सतत जन्म, जीवन का यही रूप मुमे 
समम शआता है | 

प्रश्न--तो क्या आप योनियों पर भी विश्वास करते हैं ! 

उत्तर--तरह-तरह के प्राणी सामने देखता हूँ न। दब उतनी ही 
योनियों मानने से बचने की कहाँ श्रावश्यकता हैं ? 

प्रश्न--क्या मृत्यु स्थायी रोग दे ? 

उत्तर--तो जन्म भी रोग है । इस तरह जन्‍्म-मृत्यु की शद्धज्ा 
ही रोग हुईं । भौर यह वात ठीक है भी । जन्म-रृत्यु से हमें निरतार 
पाना है। वह स्वयं जन्म भर झुच्यु के द्वार में से होगा । लेकिन तय 


ब्श्६ 
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व्यक्तित्व से भी छूटवा हो जायगा । मुक्त एक मगवान्‌ हैं। यानी, मुक्त 
होकर दस 'हमस' रहने की आवश्यकता में नहीं रहेंगे । 

प्रश्न--आपके कहने का तो तात्यये यही हुआ न कि सृत्य 
ओर बन्म रोग है, एवं इनका रोगी मुक्ति द्वारा इनसे छुटकारा 
पाने की चेष्टा करता है ! 

उत्तर--नही, रोग तो इस तरह व्यक्तित्व ही हुश्रा। जन्म से 
व्यक्तित्व शुरू द्वोता है, उृत्यु मे एक तरह वह समाप्त होता है। यों 
देखें तो रोग जन्म ही ठहदरता है; बढ़कि सत्यु में रोग की निवृत्ति और 
निर्वाण देखा जा सकता है। सृत्यु रोग है इसकत्षिएु कवि जन्म सदा 
रत्यु-पूवंक होता है। अन्यथा मुझे जन्म से भीति और मुध्यु में प्रीति 
उपयुक्त दीखती है। 

छुटकारे का नाम मुक्ति है। वह स्वयं मुक्ति द्वारा प्राप्त होगी 
इसका कुछ अर्थ ही नहीं बनता। हा, स्ृत्यु द्वारा वह प्राप्त की जा 
सकती है। सत्यु इस रूप में सदा मित्र है और होनी चाहिए। भगवान्‌ 
की दया में ही वह हमें प्राप्त दोती है। 

प्रश्न--मृत्यु मुक्ति या छुटकारे का कारण होती है यह तो 
ठीक नहीं, कारण कि आपके अनुसार उसके पश्चात्‌ पुनजेन्म 
होता है ! 

उत्तर-मेरी सृत्यु में छुटकारा मेरा तो है ही। श्गे जन्म की 
बात, सो भगवान्‌ जानें । 

प्रश्न--तो क्‍या आप यह नहीं सानते कि मनुष्य मरकर 
तुरन्त जन्म लेता है 

उत्तर--अपने को अपने मरने तक में जान सकता हूँ। उससे आगे 
जानने का काम मेरा नहीं है। वह तो भगवान्‌ का है। क्या में झरना 
दा चेष्टा से पढ़ें, ! उससे हाथ कुछ न आयगा। व्यर्थ बरबादी 

। 
प्रश्न--सगवान्‌ तो स्वयं प्राणी को कर्मानुसार द्वी जुन्म एवं 
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मुक्ति प्रदान करते हैं--क्या आप ऐसा मानते है? 

उत्तर--भगवान्‌ केसे क्‍या करते हैं, इस पर रायजनी मैं नहीं कर 
सकता । नियम उन पर नही हैं। वह स्त्रय॑ नियस है। झृत्यु के बाद 
सुझे जन्म लेना ही होगा, यह शर्त रखकर में भगवान्‌ के पाप्त नहीं 
पहुँच सकता । मरने में यद्द तय कहों हैं कि फिर से 'मुमे! जनमाया 
जायगा। कहीं ऐसा तो नहीं कि जन्म में मेरी ही दृच्छा शेष है जो 
समझती है कि मरना मरना नहीं है, इत्यादि । मरने में अपनी क्ृत्ाथता 
देख सकना मुक्ति की ओर उठना है। भरने के पार भी श्ाकांत्ता रख 
कर हम सरृत्यु में श्रपने लिए हुख ही पेदा करते हैं और कुछ विशेष तो 
उससे नहीं होता | मृत्यु आये तब मेरी कामना उसमें प्रतिरोध न यने, 
यरिक वह तत्सम और तल्लीन हो--मुमे तो यही श्रेयस्कर भर सत्य 
दीखता है। झृत्यु मे भगवज्नाम श्रोर भगवत्‌-स्मरण ही परम श्रेय है। 
इससे अन्यत्र ओर भ्रन्यथा कुछ भी नहीं | 

प्रश्न--आप अपने वक्तव्य को ओर स्पष्ट करें | उसमे पारस्प- 
रिक विरोध भी दीखता है ओर वह अस्पष्ट है। 

उत्तर--अस्पष्टता हो सकती ६, पर विरोध दीखता हो वहाँ 
यताओ। यों तो हर जिज्ञासा और हर सत्य को शब्दों के विरोधाभाल 
में से बदना पडता है । फिर भी विरोध वहाँ होता नहीं है, भ्राभास ही 
द्ोवा दे । 

प्रश्न--आप कम, पुनर्जेन्म एवं योनियों को मानते हैं, किन्तु 
इसके साथ-ही-साथ भगवान्‌ में अतिव्याप्ति द्वारा उनका निपेध भी 
कर देते हैं ! 

उत्त--भगवान्‌ में सब अ्रस्ति नास्ति है। असल भें भगवान्‌ में 
से होरर ही नो है, है। भगवान्‌ के आगे भी कया कुछ ओर मानना 
शेप रह जायगा ? अच्छा, माना कि कर्म है, जन्म दे, योनिय्याँ हैं, 
सूरज-चाद हैं, में-तुम हैं, देश-विदेश देँ और दूमरी भ्रनगिन चीज़ें 
हैं। क्षेकिन वह सब होना कया परम सत्ता के श्राधार से स्वतन्त्र दे 
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यदि है, तो हाँ, भगवत्‌-मान्यता में उसका प्रतिषेध है। तब वह निषेध 
ही परम सत्य बनता है । 

लेकिन इन शब्दों से तुम्हारे निकट कुछ साफ नहीं द्ोता होगा। 
यही समर लेना काफ़ी है, कि वस्तु-विश्वास भगवत्‌-विश्वास में कभी 
आड़े . नहीं आता है। भ्रांडे झाये, तब वस्तु-प्रतीति को हृट जाना 
घाहिए | 

कर्म-जन्म आदि सम्बन्धी मान्यताओं की स्वतन्त्र स्थिति नहीं 
है। उनकी स्थिति वहीं तक है, जहाँ तक मूल श्रद्धा से वे विरोधी नहीं 
पढ़ते हैं । 

प्रश--भगवत्‌-श्रद्धा में मृत्यु साधक है, क्‍या ऐसा मानना 
ठीक है। 

उत्तर--धोनी तो चाहिए । साधक या बाधक बनाने वाले भ्रन्त में 
हम ही हैं। भगवान्‌ की ओर से हमें दोनों तरफ की सुविधा है। फिर 
भी हृत्यु को सामने लेकर साधारणतया हमे श्रपना अहंकार व्यर्थ तरग 
श्राता है। यह तो सामान्य अनुभव की बात है। और यह उपादैय है। 

प्रश्न--क्या मृत्यु, और भगवत्‌-श्रद्धा के मूल में अवस्थित 
भय मलुष्य-जीवन को नियन्त्रण मे नहीं रखता है। अगर ऐसा 
है तो हमें कहना चाहिए कि मनुष्य के समस्त कार्ये भय से 
प्रेरित हैं ! 

उत्तर-हाँ, भय अनिवाय है। वह भय सात्विक होकर सहायक 
होता है। इस तरह वह प्राणों की पँजी भ्रौर जीवन की प्रेरणा बन 
सकता है। वह हमें प्राथंवा का बत्न देता है। भगवान्‌ का भय जगत्‌ 
के प्रति हमें निमंय बनाता है। हमारे अहंकार का हरण करता है भौर 
हमको आवश्यक नम्नता देता हे । हमारी दृष्टि व भावना को वह विस्तार 
भी दे सकता है, क्योंकि उन्हे स्वाथ से सीमित नहीं होने देता | धर्म 
और श्रद्धा के मूक्न में निश्वय ही एक भय है और वह विधायक है | 
केवल जढता का नाश ही हो सकता है जो उससे इनकार करे । भ्रन्यथा 
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बह तो वदी कीमती चीज है । 

प्रश्न -ऐसा भी देखा गया है कि कभी-कभी यह भय सलुप्य 
को जड़ भी बना देता है। इस प्रकार वह उससे जीवन को जीवन 
नहीं रहने देता | कया ऐसा नहीं होता ! 

उत्तर--हाँ, ऐसा होता है। मेकरित तव, जद हम उस भय को 
स्वीकार नही दरते वल्कि उससे लड़ना चाहते हैं। उसका सत्कार न 
कर तिरस्कार करना हमारे लिए भ्रनिष्ट हो, तो इसमें श्राश्वयं कया है । 

श्न--सृत्यु के भय की अधिकता भी तो अकमर्य व्यक्ति 

को किक्तेब्य-विमृढ़ बना देती है। इससे तो आप सहमत हू 

उत्तर--व्यक्ति श्रक्मण्य जनमता नहीं है, बाद में ही दनता हैं । 
जिन कारणों से बनता है, उनमें में इस सात्विक संय को अस्वीकार 
करने की हठात्‌ चेष्टा भी सानता हैँ। हाँ, दहुत ज्यादा रुृत्यु पर 
ध्यान देना कोई अच्छी यात नहीं हे। लेकिन इस भ्रतिरिक्त ध्यान के 
नीचे भी किचित्‌ भ्रस्वीकृति की बृत्ति हो सकती हैं। रूत्यु का एक 
घटना के रूप में सहज स्वीकार हमे केवल्ल नम्न भौर निरहंकारी यना- 
एगा, निश्चेष्ट नहीं बनाएगा । हममें कौन नहीं जानता कि सबको एक 
दिन मरना है। फिर भी हस ज्ञान से निः्चेष्ठ दो हम नहीं हो पाते । 
श्रसर्मए्यता और क्-विमूहता जिसका परिणाम है, उसमे में भगवान्‌ 
का भय नहीं. बल्कि उस भय का अस्वीफार कारण देखता हूँ । 

प्रश्न--सृत्यु के भय का अत्वीकार क्रिस प्रकार अकमंण्यता 
का कारण हो सकता है ! 

उत्तर--शअ्क्मण्यता प्रकृति नहीं है, हसल्िए वह विक्ृति वक्त परि- 
णाम है। प्रकृति सतत परिवर्तनशीक है, गतिशील है। रुकना वर्हा 
हैं ही नहीं। सतत स्पन्दन और विहरण है! जीवन तो और भी 
अमोधता से यह है । प्रकृति में मट भौर जढठा के लिए ह_म प्रवशाश 
देख भी लें, जीवन में ठएकी ज़रा गुल्तावश नहीं 6 । फिर नो अ््म- 
श्ता श्राती हू सो क्यों ! हमका कारण यही हो सकता है कि हुद्द 
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हमको एक दिशा में र्ींच रद्दा द्वोता है, दूसरा उतने धी बत्न से दूसरी 
दिशा में । परिणाम उसका होता है, यथावत्‌ स्थिति। अज्ञात भौर 
झन॒नन्‍त का भय चेतना को एक भर ठेल्लता है, तो हधर हम अपनी 
अरहंता में उसे दूसरी ओर चल्लाने के भराग्रही होते हैं--फ्त होता है 
गतिहीनवा । इच्छाओं के इन्द्र मे से निष्क्रियता उपजती है। कामवा 
की शान्ति गति की समाप्ति नहीं है। कारण, गति नेसर्गिक है, सहज 
है, अनिवार्य है। वह होने की परिभाषा है । 

प्रश्ब--तो आपके कथतानुसार मृत्यु में अच्छाई अत्यधिक 
है। फिर प्राणी-मात्र उस अच्छाई से क्यों भय खाते हैं ! 

उत्तर-अत्यधिक में भ्रति शब्द का योग ठीक नहीं है। सही 
और उचित मात्रा मे ही वहाँ अच्छाई है, अति मात्रा में नहीं। मात्रा 
की भ्रति सदा इस भोर से शर्थात्‌ व्यक्ति की श्रोर से होती है । 

अच्छाई का भय नहीं होना चाहिए, यद्दी आशय न ! तो वातक 
की माँ का भय क्‍यों होता है ? कारण, भ्रच्छाई के अतिरिक्त भी कब 
है जिसको बालक अपना बैठा है। जबकि माता के पास्त बालक के 
लिए हितकामना के सिवाय कुछ भी नहीं है। 

हममें से कौन कह सकता है कि हम अपनी अच्छाई के सिवाय कु 
भी और नहीं चाहते । नाना पदार्थों में इसे भ्रासक्ति है। ऐसी अवस्था 
में उसमें भ्रच्दाई होने पर भी छृत्यु का हमें भय लगता हो वो इसमें 
अनहोनी बात क्या है| 

भव श्रद्धा की ही दृष्टि हो सकती है, जो उस भय को कीमती 
मानकर उस सत्यु नामक भ्रच्छाई के हाथों अपने को पूरी तरह सोंपने 
को कह दे । 

प्रश्न - कुछ दाशैनिकों एवं वैज्ञानिकों की राय है कि सत्यु को 
जीता जा सकता है। आपके इस पर क्या विचार है ! 

उत्तर--मैरे मन में बढ स्पृद्दा नहीं हे। आदमी अमर हो तो 
देवता को मत्ये बनाना होगा। नहीं, वैसा सोचना मेरे,लिए आवश्यर 
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नहीं दे । 

प्रश्न-क्या मृत्यु को जीतने के विचार में कोई श्रेय नहीं है ! 

उत्तर-- श्रेय अवश्य हो सकता है। दम उस रास्ते से रुत्यु के साथ 
समझ का सम्बन्ध बिढा सऊते हैं, यानों उप्तके साथ तक संगत विवेक 
का सम्पन्ध बना सकते हैं। यह भी स्वीकृति की पद्वति है। ऐसे हम 
जोचन को अधिक पूर्णंता के साथ जौने के काबिल हो सकते हैं और जीवन 
को, उसके स्वास्थ्य के नियमो को, दसकी मर्यादाओं भोर आवश्यकताओं 
को अधिक ययायता से समझ सकते है । चिन्तकों एवं वैज्ञानिकों का 
इस दिशा में प्रयास बिदक्ुज्ञ व्यर्थ और अनिष्ट नहीं है। यह धारणा 
असत्‌ होने पर भी कि कभी व्यक्ति को झुृत्यु भ्रनावश्यक हो जावेगी, डस 
धारणा के आधार पर किये गये सब अआविष्कार या ज्ञान-विज्ञान 
तिरस्करणीय नहीं ढहरते। हम धरती को दोल मानकर मकान बनाते 
और उसमें पीदी-दर-पीढी रह लेते हैं। यह बात कि धरती असल्न मे 
ठोस नहीं है, क्‍या मकान बनाने भौर हमारे उसमें रहने को गल्नत कर 
सकती है! जानता हूँ कि वेज्ञानिक क्ञोग इस शरीर की मशीन को 
इतना दुरुस्त और चुर्त करने की कोशिश में लगे दे कि उसे कमी हटना 
न पढ़े। आयु बढाने के नियम खोजे जा रहे है और शारोरिक एवं 
मानसिक स्वास्थ्य के लिए कीमती श्रनुसनन्‍्धान हो रहे हैं। वह सब 
उचित ही हैं और एक हृदू तक क्ञाभकारी भी । लेकिन उनको स्वीकार 
करने के लिए यह आवश्यक नहीं है कि सृत्यु को अस्वीकार किया 
जाय | कम-से-कम मे अपने ल्लिए उसकी आवश्यकता नहीं देखता । 

मुझे तो यह लगता है कि यह खबर कि “में कसी मर न पार्ँगा” 
मेरा आज द्वी हार्ट फेज्न कर सकती है। झृत्यु में निराशा है; लेकिन 
कोई अपने से निराश हो गया द्वो तो उसके लिए रुत्यु के सिवाय और 
आशा कहाँ रद जाती है ! आगे पीछे हरेक के लिए अपने से निराश 
होना ही बढ़ा है । ऐसी अवस्था में रझत्यु भी न रद्दे तो आशा का स्थान 
ही आदमी के लिए समाप्त हो जाता है। 
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आप सोचिए कि सृत्यु मिट जाय तो शहीद होने को सम्भावना 
भी मिट जाय न ? किन्तु शहीद ही दया सानवता की निधि नहीं हैं ! 
वह निधि लुटे यद्द में कमी भी गवारा नहीं कर सकता । जीवनापण के 
लिए एकमात्र वेदी झृत्यु है। जीवनापंण से बढ़ी रुप्ह्द, उससे वढी 
असिल्ञापा मनुष्य के पास नहीं हे। वह वेदी ही नष्ट हो कि जिस पर 
समपंण का अ्रध्य चढ़े श्रोर धन्य हो नहीं, यह नहीं हो सकता । 
इसमें आप सृत्यु-पूज्रा देखें तो देख सकते हैं। जीवन रो चिपकने 
के इतने घिनौने दृश्य रोज देखते पढते हैं कि लगता है क्रि सुत्यु-पुजा 
अनुपयुक्‍्त धर्म नहीं है। निश्चय ही उसका अर्थ कभी भी मारता नहीं, 
वरिकि सदा मरने के लिए तैयार रहना है । 
हा 


विविध प्रश्नों का समाधान 


प्रश्न--अच्छा क्या और बुरा क्या, इसका निर्णायक कौन 
है! व्यक्ति या समाज * और वह निर्णायक कोई भी हो, इसके 
अच्छे-बुरे की सीमाएँ (+य००॥०७) केसे निश्चित करें ! 

उत्तर-भ्रच्छा क्या है और डुरा। क्या है, इसका निर्णायक व्यक्ति 
ही हो सकता है। क्योंकि प्रश्न यह व्यक्ति का है। 

समाज में जब अच्छे-बुरे की शंका गहरी दो जाती हैं तब उथल- 
पुथल देखने में झाती है, जिसको राजनीतिक क्रान्ति कद्दा करते हैं। सामूली 
तौर पर बह शंका समाज-ब्यापो नहीं होती, व्यक्तिगत या छुछु 
व्यक्तियों के समूह तक परिम्तित होती है । 

समाज के अच्छे-दुरे को निर्धारित मर्यादा तात्कालिक भौर तदेेशीय 
आईने के दुश्ड-विधान (+तं,४०१ (00) में देखी जा सकती है । दण्ड- 
विधान की धाराएँ उस अध्छे-छुरे क्री निषेधात्मक सीमा-रेखाएँ है। इस- 
लिए अच्छा क्या भ्ौर छुरा क्या, यह प्रश्न व्यक्ति हो उठाता है! वह 
उसमें उछके भीतर से पैदा होगा है। अतः स्वयं ही उसे निर्यायर होना 
पडेगा । 

जब यह व्यक्ति का प्रश्न हें तो अर्थ हुआ कि में ही सिफ़न अपने 
अच्छे-घुरे को जान सकता हूँ और कह सऊता हैँ । तुम्दारे भ्रच्छे-धुरे को 
लानने और कहने का दावा में नहीं कर सकता । 


६७ 
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व्यक्ति अपना निर्णायक है--इसका मतत्ब ही यह होता है कि में 
या और कोई हरेक का निर्णायक न बने । 

लेकिन इसके आगे एक बात न भूज्नी जाय। वह यह कि यदि 
च्यक्ति भ्रकेला हो तो उसमें कोई प्रश्व नहीं उठ सकता । प्रश्न सम्भव 
ही तभी है जब वह निरा एक नहीं है, कह्यों के बीच में एक है, यानी 
जन-समाज में है। 

इसलिए व्यक्ति के भ्रपने प्रश्न, उसके सब्र प्रश्न, समाज की अपेत्ता 
सुल्षकेंगे ओर खुलेंगे। समाज कसौटो है जिस पर व्यक्ति के सब समा- 
धानो को परख होगी । 

इस भाँति तुमने देखा न, कि "अच्छा क्या और बुरा क्या” यह 
मश्न मुझ से टल्न गया है। टल्कर वह सब के अपने-अपने पाप्त पहुँच 
गया है। 

अब उसको लिमिट । स्पष्ट है कि उसकी लिमिट अरब भी सिंची- 
खिंचाई है। उसे खोजने कही भी जाना नहीं है। वह लिमिट हमार 
पिनत्च-कोड “दण्ड-विधान” है। 

हम हत्या करेंगे तो जेल्न पाएँगे। चोरी करेंगे वो जेल तेयार है। 
इस सामत्षे में प्रश्न यह होता ही नहीं कि किन भावनाओं से दम यह 
काम करते हैं। वे काम ही हमारे अच्छे-घुरे की हद पर बैठे लाल-जाल 
सिम्नल हैं । 

लेकिन मेरे अपने लिए तो भावना का ही पहला और आभखिरो 
प्रश्न है। अर्थात्‌, व्यक्ति का इष्टिकोण आवश्यक रूप में इससे भिन्न 
हो जाता है। 

इस दृष्टि से व्याक्ति-कत्तेब्य और सस्राअ को पुर्य-परिभाषा मे संघर्ष 
और कभो विरोध भी हो जाता है । 

इस संघषे को चरभावस्था का इृष्टान्त है--शहीद | शहीद अनि- 
चाय्य॑तया पविन्न व्यक्ति होता है। लेकिन तात्कालिक समाज की दृष्टि से 
वह असामालिक व्यक्ति भी होता है। समाज उसे दुर्ड देकर उससे 
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छुटकारा पाता है। पर दृठात्‌ वही व्यक्ति ल्ञोगों के जी में बस जाता 
है और अवतार तक माना जा सकता है। 

पर वे ल्ञिमिदूस या सीमाएँ अन्तिम नहीं है। अवतार भ्रोर शहीद 
अपने जीवन द्वारा ज्वक्न्त रूप में इसी को प्रमाणिद करने आते हैं, 
और टन सीमाओं को और भी आगे क्लि दिशा में ददना चाहिए, यह 
दिखाकर चले जाते है । 

प्रश्त--सुख-दहुख कया है ! क्‍या सिफ कल्पना, यानी अपनी 
मानी हुई चीज़ ? या इससे अधिक भी वे छुछ दे ! नापसन्द को 
आदमी पसन्द में किस प्रकार परिवर्तित करे ! पाया गया है कि 
हरेक श्रेय प्रेय नही होता । इसी से इस तरह के श्रेय को पसन्द 
“प्रेय” बनाना क्‍या जरूरी है ! 

उत्तर--सुल-दुख को लिफ कदपता नहीं कहा जा सकता । कदप- 
नाएँ जहाँ से उपजती-डगती हैं, सुख-दुख उन जड़ों को ही सियो देते 
हैं। लिफ़े कह्पनाओ के बद्ध पर सुख या दुख से बचना नहीं धोता। 
और उनसे बचना सिद्धि शी तो नहीं है । असल सिद्धि तो उन पर काबू 
पाना है, उन्हे पचा जाना है ! 

इसलिए में तुम्हे कहूँ कि सुख-दुख से सच्ची छुट्टी तो कविता 
लिखकर, चित्र खींचकर या कुछ गाकर भरी नहीं भिन्नती । थोड़े बहुत 
शशों में ये सब कत्ञा-व्यापार उनसे बचने की प्रक्रियाएँ हैं, डन पर 
काबू पाने के सच्चे उपाय नहों हैं । 

हरेक श्रेय पेय तो है ही, फिर भी यदि प्रेय नहीं मालूम होता तो 
समझना चाहिए कि हमारी प्रोति हमारे बस से नहीं हे । कला की यहद्दी 
राह है। वह प्रेय की राह से श्रेय को अपनाती है । में तो सानता हूँ कि 
श्रेय को अेय रूप में भी पाना जरूरी है। ऐसा नहीं होगा तो हमें नीरस 
काग्रिक तपस्या के सिद्धाल्त तक पहुँचना पडेगा | और वह सिद्धान्त तो 
सुक्ति-कारक नहीं ही है, प्रत्युत अवर्थकारक हो सकता है । 

प्रग्न में यह सी है कि वापन्द को पसन्द में किस तरह परिवर्तित 


२७० के सन्थन 
करें । किन्तु यह तो प्रश्न में ही गर्सित है कि वह नापसन्द नहीं है । 
नहीं तो उसे पस्नन्द में परिवर्तित करने का सवात्न ही कहाँ से उठता ? 
इसलिए में कह सकता हूँ कि इस भाँति जो आंशिक रूप में नापसन्द 
है, वह इस योग्य ही नहीं है कि उसे नापसन्द किया भी जाय । श्र्थात्‌ 
हम उसको समसेंगे तो नापसन्द करना छोड देँगे। 

लेकिन प्रश्न में ध्वनि ऐसी मित्नती है कि साहब, नीम के पत्ते 
हमारे ल्षिए बड़े हितकारी हैं, पर लगते कडए हैं। इच्छा तो हसारी है 
कि वे पसन्द आने लगें, पर मुँह मे चल्षते ही नहीं, बेहद छुरे मालूम 
होते है । अब बताइए, क्‍या करें ! ु 

इसके जवाब में में कहुँगा कि उनके स्वाद मे हरे क्लगने की पर- 
चाह न करो । बहुत कढ वा मुँह हो जाय, तो पीछे से मिसरी खा ल्लेना । 
अगर तुम्हारे मन में पक्का हो'गया है कि नोम के पत्ते तुम्हें फायदा 
दी करेंगे, तो उन्हे छोडने की बात मुझ से आप सुनोगे भी नहीं | तय 
यह भी निश्चय है कि एक दिन अवश्य ऐसा आएगा कि उनकी कहुवा- 
हट तुम्दे बिल्कुल नहीं सताएगी । श्र्थात्‌ श्रेय, यदि पूरे मन से उससें 
श्रयता दोखती है, तो एक दिन प्रेय होकर ही रहेगा। इस प्रतीति में 
बीच की बाधाओ को धेय के साथ लाँधते चलना होगा । 

प्रश्न--देश ओर काल के अनुबन्ध ही क्या संस्कृति कहते 
है! क्या आदमी इससे उबर सकता है ” इससे ऊपर भी क्या 
उसकी सत्ता हे ! हे तो वह कहाँ है ? 

उत्तर--यहाँ अनुबन्ध शब्द के भाव को में ठीक तरह ग्रहण नहीं 
कर सका। देश और काल मे व्यक्ति अवश्य है, लेकिन यह समझना भूल 
है कि वह उनले परिवद्ध है। चित्र चौखटे मे जड़ा होता है, ग्रेकिन वह 
क्या चौखटे से घिरा हुआ दै ! क्या वह वहों बन्द है ) ऐसा कहना वो 
चित्र की सच्चाई का अपमान करना है और चौखटे की क्कह्ी को सब- 
ऊंछ मान लेना है। चित्र के लिए चौखदटा है, उसके बीच में यदि चित्र 
न ही, तो चौखटा चूल्हे के काम भी भा सकता है भौर यह्द तो स्पष्ट है 
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ही कि चोखटे के बिना भी चित्र का जीवन खतरे से खाल्ली नहीं हैं | 

आशय यह कि मिनट-मिनट द्वारा बीतने वाला काज्ञ और हंच-हंच 
द्वारा नपने वाला देश हमारी चेतना और स्थिति की परिभाषा हैं, परि- 
माण नहीं । यों तो दरअसल हम शाश्वत मे ही साँस लेते है और 
समग्र का ही स्पश पाते हैं। 

आदसी देश और काज्ञ मे जीता है--इसका असक्की अर्थ यह है 
कि वह देश और काल द्वारा अपने अन्तस्थ आनरन्‍द का उपभोग करता 
हुआ उत्तरोत्तर शाश्वत की ओर बढता है । 

प्रश्त--(80०7०४०४7) ठ्यवहार या आचरण से आदमी के 
निणेय करने का जो तरीका मनोविज्ञानकों ने खोजा है, वह क्या ' 
(५89) जल्दबाजी का नहीं हे ? एक ओर से यो भी कहा 
जा सकता है कि आदमी सिफ बिहेविअर ही तो पकड़ पाता है 
ओर वह क्या जाने ? क्‍या यह बात मानी जाय 

उत्तर--बिद्देविश्रर से निर्शयय करने के सनोविश्ञान-शास्त्रियों के 
तरीके को जरुदबाजी का तो में नहीं कहूँगा । शायद वह धीमा है। 
बेशक वह अपूर्य है। लेकिन तरीके के दृष्टिकोण से दूसरा और तरीका 
शास्त्रीय ढंग से सम्भव भी कहाँ हो सकता है ? सब तरीकों को (आव्जे- 
क्टिव ) पर निष्ठ इष्टिकोण से चत्षना होगा। ऐसे न चत्नेंगे तो 
$एश८० तरीका भी वे न बन पाएँगे। जिसको प्रतिभा कहा जाता 
है, उसी को स्-सुलभ शास्त्र का रूप देना है कि नहीं ? इसी पद्धति 
में भ्रनुभूतिमय ज्ञान को पदार्थ-मय विज्ञान बनना पढता है। इसमें 
वस्तु की वास्तव सच्चाई दुःछ कम अवश्य होती है, लेकिन उपाय भी 
और टछु नहीं है। दिदेविश्र की राह से पक्डते-पकढते भी आदमी 
को नही पक्डा जा सकेगा--यही तुम कहते हो न ? में मान लेता हूँ । 
लेकिन, ऐसा, कौन-सा उपाय है जिससे भीतर का असली आदमी पूरी 
तरद्द पकड़ा जा सके ! में मानता हैँ वेघा कोई शास्त्रीय उपाय न है, 
नथा, न होगा | 


श७र सन्धत् 


हाँ एक अमोघ उपाय है और बह स्व-सुक्षम है। उसका नाम है, 
प्रेम । ल्लेकिन प्रेम शास्त्रीय कहाँ है ! 

अत: वेज्ञानिक तरीकों की अपूर्णंता के जानकार को भी उन तरीकों 
के प्रयोग और उपयोग से अपने को वंचित नहीं करना चाहिए । 

प्रश्न--क्या प्रेम घृणा के बिना सम्पूर्ण नहीं है ? हरेक प्रेम 
के साथ जो घूंणा लगी रहती है वह क्‍या अवश्यम्भावी है 
मानवी प्रेम की चरम सीमा क्या होगी? तब क्‍या वह ओर 
देहिक वृत्तियों से छूट सकेगा ? 

उत्तर--सानव-प्रेस के साथ जो घृणा चलती है वह एक प्रकार से 
बृत्त को पूरा करने के लिए है। बिवा ( "ए८णा) बृत्त पूरा हुए 
बिजली कहाँ चक्नती है। हाँ, व्यक्ति को साधारणतया जो प्रेम प्राप्त है। 
उसके साथ प्रप्नेस अवश्यम्भावी है। इस बात को हस अपने सामाजिक 
नातों में अत्यन्त स्पष्टठटा से चीन्द्र सकते हैं। सेरा पुत्र कहकर में आच- 
श्यक रूप में शेष और पुत्रों को अनजाने सी अपने से पराया वना देता 
हूँ। अपने पुन्न के प्रति राग की अतिशयता शेष पुत्रों के प्रति द्वंघ रूप 
हो जाती है। राग-हं ष अभिन्न जोड़ी है--जहाँ एक है वहाँ दूसरा भी 
है। इसलिए वह प्रेम, जिसे भरने के ्षिए घृणा आवश्यक हैं, कहना 
होता दे के शुद्ध प्रम नहीं है। शुद्ध प्रेम वह है जिसे अपने से अतिरिक्त 
किसी और अवल्वम्बन की आवश्यकता न हो । किन्तु मानव-प्रेम शत- 
प्रतिशत घेसा शुद्ध हो नहीं सकता। पैसा शुद्ध प्रेम सत्य की भाँति 
आदर्श है, अतः भ्रप्राप्य है, किन्तु आदर्श है, इसलिए हमे उसी को 
सामने रखना है । जिसमें मोह जितना ही कम है, धृणा-वासना जितनी 
ही कम है, चह उतना ही श्रेष्ठतर प्रेम है। श्रेष्ठतर कहने में यह भ्रा ही 
जाता है कि वह अधिक व्यापक है । 

संकीर्ण संकुचित प्रेम एक हृदु से नीचे जाकर पाशविक भर शश्य 
हो जाता है। वही उत्तरोत्तर व्यापक होकर देवी कहलाता है । 

प्रेम की चरम सीमा वहों है जहाँ व्यक्ति तन्‍्मय हो जाता है। 
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ऐसी अवस्था में व्यक्ति प्रेम करता नहीं है, स्वयं प्रेस होता है। ऐसी 
स्थिति में मनुष्य प्रेम नहीं होता, प्रेम में मनुष्य होता है। विस्सन्देह 
तव वह प्रेम और देहिक वृत्तियों से छूट जाता है। देहिक धृत्तियाँ प्रेस 
को स्थूत्ष रूप देकर एक श्रकार से परिभाण में बाँधती हैं। पर प्रेम 
वास्तव में मुक्त है, निबेन्ध है । 

स्पष्ट है कि ऐसा भ्रम दो मानवों के बीच का पारस्परिक प्रेम वहीं 
हो सकता ? यह तो अहय-प्रेम सत्य-प्रेम ही हो सकता है। 

प्रश्न--शान्ति-प्रस्थापन (व्यक्ति, समाज, राष्ट्र, विश्व सभी मे) 
केसे सम्भव है। क्या कल्तह-वृत्ति का नाश भी मानव में से कभी 
हो सकता है ? यदि नहीं, तो क्‍यों न कद्दा जाय कि शान्ति-पस्थापन 
की सब वातें बातें है, व्यर्थ है, जम्य इनसे कुछ न होगा ! 

उत्तर--पहल्ली वात तो यह कि में मानता हैँ, शान्ति-प्रश्धापन 
सम्भव है। सम्भव ही नहीं, अनिवायं है। उसको त्ष्य की भाँति 
आगे रखकर ही जीने में क्ृछ्ठ भर्थ है, नही तो.जीवन ब्यथ है। 

वह शान्ति-प्रस्थापन -फैसे स्म्भव-है, यह प्रश्न बहुत ,बढ़ा है। 
अगर भ्राज ही यह सुलंस जाय ,दो-में था भाप ज़िन्दगी के बाकी 
दिन किस बात को लैकर गुज़ारे ? इसलिए इस प्रश्न को तो फासू,ले 
से नहीं, जीवन के ज्ञोर मे सुलकाना होगा । 

वह शान्ति-प्रस्थापन केसे सम्भव है, इसके दिए एक गुरु-सन्त्र 
हाथ जगा है। वह मन्त्र यह है कि शान्ति की ,मस्थापना में भ्पने भीतर 
से, आरम्भ कर दूँ । (7.6 शा? ०76 0०7 प्ा0-775) अपनी 
वृत्तियों मे सामन्‍्जस्य, ऐक्य का प्रस्थापत में कर सकता हूँ और मुमे 
करना चाहिए । समाज, राष्ट्र और विश्व, सभी के शान्ति-प्रस्थापव में 
एक का यही सबसे वढ़ा योग-दान हो सकता है । 

कल्नह-वृत्ति का नाश मानव में से सम्पूर्णतया हो सकता है, ऐसा 
मेरा विश्वास है। यह विश्वास का द्वी प्रश्न है। मानव को पश्च-तुल्य 
देखकर भी यद्द विश्वास प्रड्िण बना हुआ दै। क्योंकि मानव पशु- 
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तुल्य ही हो सकता है, पशु नहीं हो सकता। इस पशु-तुल्य और 
पशुता के वीच के बात्न-बराबर अन्तर से ही मेरा बह विश्वास जढ 
बाँघे बा है । 

जब में कल्नह-वृत्ति का लमल नाश सम्भव मानता हूँ तब हाँ 
एक चीज्ञ का नाश नहीं है। वह चीज़ है युद्ध । थुद्ध को असम्सव बना 
हूँ, तो जीवन भी असम्भव उहरता है। हम सॉस लेते हैं, तो इसमें 
भी संघर्ष, इसमें भी हिंसा है। लेकिन इससे पहली बात खगणिडत 
नहीं होती | , वह इसलिए कि जीवन अश्षवत्ता युद्ध-पेत्र है। लेकिन 
समूचे युद्ध-पत्न को धर्म-छ्षत्र बनाया जा सकता है। मलुष्य का न्राण 
इसी में है। श्र्थात्‌ युद्ध किया जाय किन्तु धर्म-भाव से । 

कम के छषेत्र में कलह-हीन बृत्ति असम्भव नहीं है, ऐसा में मानता 
हुँ और चूँकि ऐसा मै भानता हैँ इससे शान्ति-प्रस्थापन के सतत्‌ 
प्रयत्नों की अचूक निष्फत्षता से भी मुझे निराश नहीं हो जाना होगा। 

प्रश्न--यह तो माना कि काम ओर श्र (565 ४॥0 
700769, ) को आज के ज़माने ने जरूरत से ज्यादा महत्व दिया 
हे, पर क्या आप कोई व्यावहारिक (?78०८:८४) तरीके सुमा 
सकते हैँ जिमसे उनका महत्व घट सके 

उत्तर--जिसको पूरे अर्थों में व्यावहारिक (278०7०४) कहें शायद 
ऐसा कोई तरीका इस वक्त मे नहीं सुका सकता | प्रैक्षिकल शब्द में 
ध्वनि श्राती है कि उपाय संगठित दो, सांघिक हो। उस प्रकार के 
संघ या संगठन की योजना पेश करने के लिए मेरे पास नहीं है। इस 
प्रकार का संकल्प (--!॥) उत्पन्न हो जाय तो उस श्राधार पर संगठन 
भी अवश्य हो चल्लेगा। मेरा काम इस संकहप को जगाने में सहायक 
होने का द्वी है। संकरप जगा कि मार्ग भी सिल्षा रक्खा है। “॥6 जाए! 
शा! 04ए6 78 श४ए. 

जैसा पहले कहा, यहाँ भी अमोघ उपाय थह है कि व्यक्तिश्रपने से 
आरस्भ करे। में समानता हूँ कि श्रव भी सानवोष व्यापारों को दस मूलतः 
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देखें तो उनका भ्राधार काम और श्रथ में नहीं, किसी और ही अन्तस्थ 
वृत्ति में मिल्लेगा । उदाहरणा्थ परिवार को ही देखिए । परिवार समान 
की इकाई है, शासन-विधान (८ 306 ) की सूल्-पीठिका है। परि- 
वार में सब ज्ञोग क्‍या काम और अर्थ के प्रयोजन को लेकर पररुपर 
इकट्ठ मित्ते रहते हैं ? माता-पुत्र, पिता-पुत्री, भाई-वहिन आदि चातों 
के बीच में इस कामार्थ रूप प्रयोजन को सुख्य वस्तु मानना परिवार 
की पवित्रता को खींचकर नरक में ज्ञा पटकमे के समान होगा। में 
कद्दता हूँ. कि वह कासार्थी प्रयोजन का नाता दो को पुक नहीं कर 
सकता। अ्रधिक-से-अधिक वह दो को समसौते के भाव से कुछ समय 
तक पास-पास रख सकता है। किन्तु आपस में ऐक्य साथे बिना जगत 
का श्राण नहीं । इससे काम्राथमयी इच्छाओं से ऊँचा उठे बिना काम 
न चलेगा | 

अतः उपाय यद्द बना कि हम व्यक्तिशः अपने वेयक्तिक जीवन में 
इस श्रकार की सकी द्त्तियों को लेकर आगे न बढें । इन वृत्तियो कृ 
सहला लोप तो व होगा, लेकिन इतना हो सकता है कि उन वृत्तियों 
को लेकर हम साव॑जनिक विश्ञोभ पैदा न करें । भ्र्थात्‌, जब हम क्रोध 
लोभ के वशीभूत हों, दो मानो भ्रपने भीतर सकुचकर अपने कमरे में 
अपने को मूँद लें। अपने से बाहर जब हम आवें तथ प्रेम-पूर्वक ही 
बर्तन करे । 

दूसरे शब्दों मे इसका यह अर्थ होवा है कि यो तो हम पूरी तरह 
निःस्वार्य नहीं हो सकते, पर स्वार्थ को केकर हम सीमित रद्दे भौर 
सेवा-भावना को ेकर समाज में और सावजनिक जीवन में आयें । 
परिग्रद, श्रह्मचयं, अचौय॑, ये तीव परत हमें इस सिद्धान्त-रक्षा में 
मदद देंगे। 

प्रश्न--परमात्मा कया है ? क्‍या वह लिरी कल्पना का, बुद्धि 
का, हृदय का स्वनिर्मित विकार नहीं है ! भय की भावनाओं पर 
समस्त धर्मों का प्रारम्भ हुआ, यह बात यदि सच है तो अब 
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'झुबुद्ध मानव को पुनं: उसी भयाते आदिम ज्ञान-हीन जन्‍्तु की 
ओर मंडने ओर वेसे ही बनने का ही क्ये यह परमात्मा-पूंजा- 
भाव नहीं है! 
उत्तेर-- परमात्मा कया है, यह पूछुते हो ? तो सुनो--जो है, पर- 
'मात्मा है। मैं हूँ? तुम हो? तो हम दोनो जिसमें हैं वह परमात्मा 
है। हम दोनो जिंसमें होकर दो नहीं हैं, एक हैं, चह परमाप्मा है । 
नहीं, परमात्मा विकार नहीं हे। उसको छोड़ने से, हाँ, शेष संब- 
कुछ्ठ विकार हो जाता है 
विकार इसल्निए भी नही है कि हमारी सारी कर्पना, हमारी सारी 
'बुद्धि, हसारे सारे हृदय को शक्ति द्वारा भी वह निर्मित नहीं हुआ ।*भ 
'उंसका निर्माण नहीं कर सकते ।:कहपना, बुद्धि, हृदय हारा हम उसको 
ग्रहण ही कर सकते हैं। उसकी प्रतोति को हम बनाते नहीं हैं, वह 
प्रतीत्ि वो हमारे मन-बुद्धि पर हंठाव:डा जाती है। 
'जो/हमारे द्वारा निर्मित है वह 'बेशक' हमसे दूसरे'के ज्षिए भर 
'हमारे काज्न से दूसरे काज्ञ के लिए विकार हो जाता है । 
लेकिन ध्यांन रहे कि मनुष्यों अथवा जातियों द्वारा उनकी ' पूजा- 
भक्ति अथवा, भय-विश्वांस के संस्कारों द्वारा, जो रूप-गुणात्मक मूर्ति 
'तैयार होती है, चह देवी-देवताओ्रों की मूत्ति होती है। वे देवी-देवता 
बनते हैं इसलिए बिगढते भी हैं। परमात्मा दृन सब में होकर ही इन 
सब से अ्रतीति है । 
परमात्मा वह ' मद्दातत्व है जिसमें सब एक हैं। उसमें, डर्सके 
दरों, उसी के हेतु से हम अपने देवी'देवताओं अथवा म्त-मतान्तरीं 
का निर्माण करते हैं । 
हमारी ऐसी निर्मित मूर्तियों में, मत-धारणाओं मे जब तक और 
जहाँ संक परमीएमे-तरंव की प्रतिष्ठा है, वहीं तक वे सत्त्त हैं, अन्यथा 
“वें निरसरंव पाखण्ड हों जाती हैं। ' 
भय की भोवनांओं पर ४सों छा प्रर्स्म: हुआ, यह बात सूठ 
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नहीं है-। 

लेकिन इसका मतत्नब यह क्‍यों न समझो कि भय की भावनाओं 
को लेकर दी निर्भयता सम्पादव करने का संकहप आदिम मलुष्यों में 
जागा ९ 

भय उनके मूल में हो लेकिस निर्मयता- की दृत्ति,उन्त घ॒र्मों के 
कल्तेवर को थामे हुए है।, उनकी सहायता।से यदि- मुष्य- निर्सीझता 
की झोर, ज्योत्ति की ओर, कर्मण्यता की झोर बढ़े तो कया डपादेय 
नहीं है ! 

उस प्रकार के भय को में जीवन के लिए अत्यन्त मंगलमय तत्व 
मानता हूँ। सच्चा ज्ञान उस भय के सूलाधारों को, भौर गहरा ही के 
नाता है, उसे सेट नहीं सकता । जो मानव व्यक्ति के चित्त में की इस 
बहुमूल्य ईंश-कातरता पर घूल ढालने की कोशिश करता है, वह ज्ञान 
ज्ञान नहीं है, वह नशा है, चह अहंकार है । अपने भीतर के छुप- 
ज्ञान का वह गव॑ है। 

ज्ञान-हीन और बनने या बनाने की प्रक्रिया में ही परमात्म पूजा- 
भाव आता है, यह ससरूना भारी भूल हे । 

जब तक बुद्धि है तब तक व्यष्टि में समष्टि के अ्रति, शींए0००घ॥ 
(८ भणु ) में //४८००००४॥ (७ अखिक्ष ) के प्रति एक दुर्निवार 
आकर्षण, एक तनाव, एक असह्य विद्योह का चाव वत्तमान ही रहेगा । 

वह विज्ञान बेचारा है जो इस एक परम सत्य-माव को स्वीकार नहीं 
कर सकता । विज्ञान वही असज्ञी है जो इस परम गम्सीर अनुभूति 
को भौर गद्दरा ले जाता है। महान वैज्ञानिकों को देखो, यद्दी प्रमाणित 
पाओोगे । 

जब मानव अनन्त विश्व के समत्त आमने-सामने होता है तब उसमें 
जो उदय होता है--ठउस भाव को क्‍या कहोगे १ विश्व के प्रति व्यक्ति 
की दस दुरधिगम्य भावना को क्या कह्दोगे ! 

में इसको धर्म कहता हूँ। 
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उस धर्म-भावना का खिंचाव जिसकी ओर है, उसको में परमात्मा 
कहता हूँ। उसमें भय आता है भ्रवश्य, क्ञेकिन उस भय को में शुभ 
कहता हूँ। 

प्रश्न--आत्म-हत्या मे बुराई ही क्‍या है ? जब में सोचता हूँ 
कि मेरे जीने से न मेरा ही भल्ञा है न औरों का ही हो सकता है, 
तब गांधीजी के बह॒ढ़े मार देने के समान, में अपने देह को खत्म 
कर डाल तो इसमें हिंसा का पाप तो हे ही नहीं उल्तटे सिद्धि ही 
अधिक है। 

उत्तर--परन की भाषा से प्रगट होता है कि झाप विश्वस्त हैं कि 
“उसमें हिंसा का पाप तो है ही नहीं, उछ्टे सिद्धि ही अधिक है।” 

में अपनी ओर से विश्वस्त हूँ कि उससे सिद्धि तो है दी नहीं, 
उक्नटे हिंसा का पाप भ्रवश्य है। 

यह इसलिए कि ऐसे सुविचारित आ्रास्म-घात मे यह गर्मित है कि 
कि अपना माक्तिक में हैँ। जीऊँ वाहे मर मे अपने को मार भी 
सकता हूँ । 

पर यह गत्ञत है। अपना सिरजनदार में नहीं हूँ। इसलिए अपने 
मारने का दम भी में नहीं भर सकता । 

“मेरे जीने से न मेरा ही सत्ञा है शोर न भौरों का ही हो सकता 
है” यह सोचने वाला व्यक्ति अपने को निराशा के मशे की घुस्को दे रहा 
होता है। यद्द विचार एक भकार का विष-सेवन है, विषय-सेवन भी है। 
निराशा का जन्म प्रद्चन्न भहंकार में से होता है | “'मे जगत्‌ का उपकार 
कर रहा हूँ,” यद्द सोचना जितना गलत है उतना ही गलत ऊपर के 
प्रकार का विचार भी है। दोनो के भीतर प्रमाद है, अहं-भाव दे | 

गांधीजी के बचुढ़े मारने की बात तो गांधीजी की है। पूरा समा- 
धान तो इसका वही करेंगे और उन्होंने किया भी है। लेकिन उन्होने 
बहुढ़े को इसल्निए नहीं' मारा कि उसका किसी प्रकार भी उपयोगी होना 
असम्भव हो गया था । बहुड़े को मारने का समरथंव उन्हें अपने भीतर 
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से इस विचार में से मिला कि सरना तो उसका अवश्यम्भावी है। वह 
अब मरा, अब मरा तो हो रहा है, स्वयं मारकर उसे एक अपार 
कष्ट से मुक्ति अ्रवश्य दी जा सकती है। श्र्थात्‌ गाँधीजी का देतु उप- 
योगिता-अलसुपयोगिता का विचार न था बरन्‌ उसका वास्तव दवेतु प्रेम- 
भाद ही था। 

जहाँ प्रभाद है, अहंकार है, वहाँ पाप है। अपधात में, विशेषकर 
प्रस्तुत प्रश्न मे दिखाए गये उदाहरण में, विचार का प्रमाद दीखता है । 
इसलिए उसमें हिंसा दै, ऐसा में मानता हूँ । 

सिद्धि की लात मेरी समझ में नहीं श्राती । इस अनादि काल्न से 
चले आते हुए अनन्त विश्व में एक, व्यक्ति क्रित॒नी घडी पहले मर 
गया--यह अपने-आप में उस विश्व के इतिहास की इष्टि से महत्त्वपूर्ण 
प्रश्न मुझे बिज्ञकुत्त नहीं मालूम होता। इस भाँदि अपने को अल्ु- 
पयोगी त्मसने वाला एक व्यक्ति अपने को मार कर सृष्टि में लचसुच 
किसी उपयोगी की, किसी त्ञाभ की सिद्धि दे जाता है, ऐसा में नहीं 
सोच सकता । द्र-असल्न उस निभाह से प्रश्न पर विचार करना मेरे 
लिप अशक्य है। 


सत्य 


प्रश्न--सत्य क्या है और उसका ध्म क्‍या ? 

उत्तर--सत्य सत्‌ का भाव है। श्रर्थात्‌ वह स्वय॑ में धर्म है। या 
यो कहा जा सकता है ऊरि जो है, जो भी सत्‌ है, उसका धर्म सत्य है। 

हम भाँति सत्य का धर्म क्या है, यह पद निरथंक वनता है । 

पर शायद्‌ प्रश्न का झाशय हो कि उस सत्य का स्वरूप क्‍या है, 
है, स्थिति क्‍या है, कार्य क्या है ? 

तो इस श्रथ में में कहुँगा कि सत्य सबच्चिदानन्द स्वरूप है,। वह 
(>सत्‌) है, वह जीता (>-चित्‌) है, वह लीकामय अर्थात्‌ गति- 
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परिवर्तन (- झानन्द) है। 

ऐसा जो सत्य उसे इश्वर भी कहो । 

प्रश्न--सत्य का व्यक्त रूप (+-//शां८श॥0०) ही संसांर है 
हे संत्य खयं से पूणें और निरपेज्ञ है और संसार ऐसा नहीं 

| यह 

उत्तर--सत्य सम्पूर्ण है। हमारा ज्ञात भर शेय और अज्ञात और 
अजय संब उसमें समा रहा है । 

जो उसका ज्ञात और शैय रूप है, संसार हम उतने हो को केहते 
हैं।व श्रेपूर्ण है, क्योकि उसमें अंशात समा नहीं सकता | 

अशेय भर ज्ञात मे कोई विरोध नहीं है। दोनों एक हैं। भरशेय 
यदि पीछे नहीं है, तो ज्ञांत कूठा हो जाता है और अगर ज्ञात होकर 
कोई भी उसका पक्ष सामने नहीं है तो ऐसा अशेय भी निरथंक हो 
जाता है। 

एक समूचे संत्य-तत््व का ज्ञात किनारा संसार है। श्रपूर्ण तो पह 
नहीं है, क्योंकि जिसको वेद सूचित कर रहा है वह सम्पूर्ण है। चह दो 
एक सामना ("0०८ भर है। पर उस सम्मुख पर ही ध्यान रक्खें 
तो उसे भ्रपूर्ण हो जाना ही चाहिए | ऐसे वह संसार श्रपूर्ण हे ही। 
एक प्रकार से यह अपूर्णता उसकी विशेषता है और सत्य की सम्पूर्णता 
में वह बाधा तो फिसी प्रकार है ही नहीं । वह तो बल्कि उसी सम्पूर्णता 
को ओर सी सिद्धि भौर अ्रनिवाय बनाती है । 

प्रशन--आत्मा का परमात्मा के साथ क्‍या सम्बन्ध होना 
चाहिए ! 

उत्तर--आध्मा अपने स्वभाव में परमात्मा का तादात्म्य अनुभव 
करे, यद्दी उसका इृष्ट है। इसके अ्रतिरिक्त किन्‍्हों भोर शब्दों में इस 
स्थान पर उस आत्म-धर्म को कहना ठीक नहीं है । 

प्रश्न--संकल्प, चिन्तन और अनुभूति, आत्मा के तीन काय 
हैं। क्‍या विशुद्ध सत्य की अवस्था में भी तीनों कार्य मौजूद रहते 
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हैं! यदि नहीं तो उनका विकास कैसे होता है और सृष्टि के 
विकास के साथ उनका क्या सम्बन्ध है? 

उचतर--व्यक्ति में आपके कहे सुंदरांषिक जो त्रिंविधिता है, वह 
ऊपर जाकर नहीं रहती । संकल्प, चिमंततन और अनुभूति ये क्रियोएँ 
सत्य में भ्सम्म॑व हैं । 

मानव में इसीलिए सम्मव हैं और उपयोगी' हैं कि उसमें अभी 
सत्य से अन्तर है। 

कैसे इन शक्तियों का विकास हुआ, इसका सूल्ञ देतु तो यह है कि 
व्यष्टि को समष्टि के साथ एकाकारता खोजनी है। उसी विस्तार के 
शायास थे शक्तियाँ औ्ौर क्रियाएँ ध्यक्तित में प्राहुभू'त होती हैं। 

सृष्टि के विकास के साथ उनझा बहुत घना सम्बन्ध है और वह 
इसलिए कि असल में सृष्टि का विक्रास उत्तरोत्तर उन्नत कोटि के मानव 
बनाने में फलित होता है। जैसे भ्रच्छा फल अच्छे दृत्च की सफलता 
है, वेसे ही विस्तृत चेतना-प्राप्त मानव उत्पन्न करना सृष्टि की सफदता 
है। ये तीनो क्रियाएँ उसके उन्नति के मार्ग को प्रशस्त करती हैं। 

प्रश्न -संकल्प, चिन्तन और अनुभूति के उत्तरोत्तर विकास 
में क्या कोई क्रम है। हु 

उत्तर--विकास् में जो क्रम में देख पाता हूँ उसमें, ये शब्द तीन 
होकर कुछ विशेष सहायता नहीं पहुँचाते | अ्सत्न में हिन्दी में हन तीन 
शब्दों का कोई मान अभी ठौक-ठीक निश्चित नहीं है। झाम भाषा में 
तीनों बहुत पास-पास के भ्र्थ के बोधक होते हैं। वैज्ञानिक भाषा में 
में भ्रमी हन शब्दों का ठीक वजन बनने में नहीं भ्राया है। इससे आपके 
मतल्वव ज्ञायक जवाब में क्या दूँ 

प्रश्न--संकल्प, चिन्तन ओर अनुभुति से मेरा अ्रभिश्राय आप 
ज्ञात, ॥7रंणए और ?०८7॥०४ से सममिए | 

उत्तर--मैं सममा । लेकिन यद्द प्रश्न शाजीय श्रधिक हुआ | क्या 
वह आपके मन का है ! वह प्रश्न इस जगह विशेष स्पष्टता या सहायता 
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देने में काम नहीं झा सकता | 

ए०थएड़ प्राथमिक भाव है | वह बचाया नहीं जा सकता । उसमें 
जब कुछ विचार भी आ मित्रता है, तो उस भाव में संकरप की दृढता 
मालूम होती है। जब उसमें विचार का प्राधान्य होता जाता है, श्रोर 
भावना गौण पढ़ती जाती है, तब्र उसको "77078 कह दीजिए । ये 
एक ही प्रवाहित भाव की तीन श्रेणियाँ हैं । 7००॥०४ बिलकुल जरूरी है, 
और अ्रनिवाय है। सच्चा ज॥78 7०६7॥7४ की जमीन पर ही हो सकता 
है। और 77णंपाड़ भी तभी सतेज और सवेग होगा जब वह परि- 
पूर्णता में से जागता है। अभाव-म्र भ्रतिक्रिया में से नहीं । संकहप- 
हीन, भावना-हीन विचार प्रमाद पेदा करता है। विचार-हीन भावना 
अविवेक को जन्म दे सकती है। 

पर असल बात न भूलें । गंगा ज्यों-ज्यों बढती है त्यों-त्यों अल्षग 
नामों से भी चीन्ही जा सकती है। हरिद्वार में वह प्रिवेणी नहीं है, 
प्रयाग में त्रिवेणी है और कलकत्ता में हुगली । इसी प्रकार इन तीन 
शब्दों के सहारों से बिल वास्तव और प्रवहमान शोर विकासशीक्ष 
तत्व को सममना है, उसे आँखों से ओमकज् हम न होने ढें। वही 
असल है। 

प्रश्न के अधिक शास्त्रीय होने में यह खतरा है। उससे जो साधन 
है वह लाध्य मालूम होने लगता है। साधन के वारे में भी साध्य से 
कम सावधान नहीं रहना होगा । पर साधन को साधन ही समझते रहना 
योग्य है। नहीं तो जीवन के लिए शाख्तर नहीं, प्रत्युत शासत्र के लिए 
जीवन का उपयोग होने लगेगा और यह अनर्थकारी होगा । 


एक पत्र 


परिदत जी 

इधर में दूर पड गया हूँ। भ्रापका भ्रखवार भी देखने का मोका 
नहीं आता | फिर आपकी त्ञगन में मुके भरोसा है। उसका प्रशंसक 
भी हूँ । आप निष्ठा-पूवंक झपने भाग पर बढ़ते ही चल्ते जा रहे हैं। 
सुझे झुयात् न था कि फिर कभी टोऊ कर आपसे कुछ कहने का अवसर 
आयेगा | चल्षते आदमी को टोकने से ्ञाभ कम होता है। फिर में कोई 
पंडित नहीं हूँ । वय में सी छोटा हूँ, अनुभव में भी बढ़ा नहीं हूँ । 
कद्दने का मेरा अधिकार कितना है! पर प्रवृत्ति-निश्त्ति-सम्बन्धी जो 
चर्चा चक्त पड़ी है भर दुछ्ठु गर्मी झौर घबराहट पैदा कर रही है, एक 
मिन्न ने पूछा कि उम्में मेरी क्‍या राय हैं। मेन तथ तक दुदु पढ़ा न 
था | श्रभी पढ़ा है। पढ़कर उस्त बरे में मेरा कुछ अमिप्राय भी वन सका 
है। मित्र का अनुरोध कि उसे प्रकट करना चाहिए। झुमे भी ऐसा लगता 
है और में यद्द पत्र लिखने की इजाजत चाहता हूँ, आपके प्रति सराहना 
और प्रेम-भाव के द्वेतु से ही | क्‍योंकि मे यद्द पत्र लिख रह्दा हूँ, इससे 
यदि अपने अधिकार मर्यादा को भी लाँध रहा होऊँ तो एमा करे । 

पहले में कुछ वह कहूँ जिसकी संगति शायद मामूली तौर पर यहाँ 
न दीखे पर जो बात जद की है । 

लेखों -ब्याण्यानों द्वारा जो काम आप कर रहे है, उसका रूप क्‍या 


श्प३ 
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है ! व्यावहारिक धम-नीति और उसकी अपेर्ा प्रचल्षित समाज्-नीति में 
सुधार-परिवर्तत क्या इन शब्दों में में उसे कह सकता हूँ ! में गल्नत तो 
नहीं हूँ ! 

जो है उससे आप सन्तुष्ट हैं। जो चाहिए; उसे आप करना चाहते 
हैं। क्या चाहिए, यह आपकी बुद्धि ध्रापके निक्षट प्रकट करती है। आप 
उसी 'चाहिए! को सामने रखकर अपना कतंव्य चुनते और कार्य 
करते हैं। 

यह ठीक है। सब ही ऐसा करते हैं। कर्तव्य काय की सृष्टि हसी 
प्रकार होती है। अपूर्णता इसी प्रकार सम्पूर्णता की ओर उठती है। 
व्यक्तिगत सानस इसी विवेक-पद्धति से समष्टि के प्रति उत्तरोत्तर व्यापक 
होता दे । 

में इसके लिए आपका कृतज्ञ होता हूँ कि आप तीत्रता से अपनी 
बुद्धि का उपयोग करते हैं ओर अपना कततव्य अत्यन्त स्पष्ट देखते हैं 
और पत्यन्त निष्ठापूवंक उस पर चल्नते हैं। इस शक्ति के लिए में 
आपकी सराहना करता हूँ। 

झिन्तु मेरा / कि जो उपकार आपसे हो .रहा अथवा किसी से 
होता है वद्द उ० 4 ही भ्रज्ञपात में जितने कि श्राप, श्रथवां कि वह 
व्यक्ति, अपने प्रति निष्ठावान है। जितना जो भ्रहंकारी है। उतना वह 
*” झधिकारी है। बुद्धि की तीव्रता उपकार भी करा सकती है, अ्पकार भी 
करा सकती है। 

मैं जानता हुँ, आप आवश्यक रूप में इससे सहमत होंगे, क्योंकि 
कि मैं आप को जानता हूँ । निरहंकारिता के तत्व को किसी भी तक से 
या छुल से टाज्ञा नहीं जा सकता | 

वही है धर्म | इसी से शुद्ध पुरुषार्थ कम को धर्म में जलाते रहना 
है। कतज्य-कर्म है भरात्मोत्सग । जो उत्सर्ग-रूप नहीं है, पद उपयोगी 
दीख कर भी, शुद्ध नय से च्युत कम है। 

यह दृष्टि बुद्धि द्वारा समे हुए करतंव्य-कर्म की मर्यादा निर्धारित 
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'करठी है। यह कसौटी 'है । व्यावहारिक धर्म हसी पर परख कर सिद्ध 
अथवा अप्तिद्ध बनता है। इसी शाश्वत की अ्पेत्ता मे भ्रस्थायी किंचित 
काज्ष के'लिए स्थायी धनता है | 
इसीसे, में कहता हैँ कि जब-जब घर्म-तत्त्त की बात की जावे तब- 
तव मानों अपनी ही ओर मुँह करके की जा सकती 'है । जो थाज़ार की 
'शौर और समाज की भोर मूँ ह करके धर्म-चर्चा और उसका प्रचार करते 
हैं बह आत्मोत्सर्ग नहीं, मूलतः अ्र्थ-सेवन करते हैं। वह च्युत कर्म 
करते हैं। वह धर्म की भ्रवमानना करते हैं। 
आज जो भुमे भय है वह यही कि उस प्रतिदिन होती हुईं धर्म 
की श्रप्रभावना देखकर आप के मन में जोक्षोम होता है उसे मेल न 
लेकर आप ख़र्च कर पढते हैं | निकत्न पढ़ते हैं लक्षकार के साथ तोढने 
के लिए। और 'परिणामतः वही कर चक्तते है; जो आ्राप चाहते हैं, 
नहो। 
प्ञोभ दान की वस्तु नहीं है। वह भ्रध्यं है जो हमें भोरों से मिल्ले 
तो स्वीकार्य हो, झन्‍्यथा हम उसे नहीं दे सकते । वह पी नाने के लिए 
है | उसमें से शक्ति उत्पन्त होगी । जो गर्मी के रूप मे हमें मित्षता है, 
उसे गर्मी के रूप में ही फंक देना पौरुष शोर धर्म नहीं हे । उसे भ्पने 
भीतर की साधना से प्रकाश बना कर देना होगा | अन्यथा नहीं । 
प्षोभ मनुष्य को खाता है। जो उसको खाते हैं वे श्रस्ृतजीदी होते 
“है। आप तो सब धन्धा छोड़कर वही बनने निकले हैं। मेरी भ्रभित्ञापा 
है, वही आप हों। 
मेंने आरम्भ में कहा कि “नो है! उसके प्रति अलन्तोष 'अम्ुक 
चाहिये? इसकी कर्पना पेद। करता है। फिर मनुष्य को बुद्धि मिक्की है। 
'घह रूप-परिभाषा देने का यत्न करती है। सदृदुद्धि विवेक-रूप दे । 
केवत्न बुद्धि विवाद-रूप है। विवेक में किसी मदरद की अपेह्ा है। विवे- 
कवान्‌ व्यक्ति भ्राग्रही कमर, जागृत अधिक है। वह धर्म के मार्ग सें 
शोधक है, यात्री है । जो उसकी पथयात्रा में आवश्यक और साधक नहीं 


श्द्व६ सन्धन 


है, उससे उत्लकने का श्रवकाश उसे नहीं है। विवाद उसे भ्रत्यन्त 
अ््रिय होगा क्योंकि उस सुक्ति के राही को राह क्म्बी तय करनी है । 
किन्तु बुद्धि को अपना विल्लास भी प्रिय होता है। जो घर्म-गत 
नहीं है वह बुद्धि स्थूल्न भ्राधार पकडती है, वह अथ को पकडती है । 
अन्वयाथ, भावाथे, द्वव्याथें, आदि-शादि अनेक अर्थ । हस भाँति वह 


अप भी, और दूसरों के लिए भी विकर्प थेदा करने में रस 
ल्षेती 


बात यह दे कि आपकी-सी बुद्धि की प्रखरता के प्रतिभावान्‌ व्यक्ति 
मैंने कम देखे हं। आप ख़ब ही लिखते हैँ, बोद्नते मी ख़ब ही ६ | 
पाठक और श्रोता की सुधजुध हर ले सकते है। आप चमत्कार-सा पंदा 
कर देते हैं । 

लेकिन धर्म के विषय में सलकार से अधिक प्रेम उपयोगी है--इस 
यरे मे मेरे मन में तनिक भी सन्देद्द नहीं है। जो तत््व के विषय में और 
सत्य के विषय मे इतना निर्श्राल्त है कि विवाद को चिसन्त्रित करता 
और उसी द्वारा उसे प्रचारित और प्रतिष्ठित करने में दृत्तचित्त है, वह 
सन्दिग्ध धार्मिक है । वह एकांगी सत्याचारी दै। 

प्रखरता धर्म अर्थात्‌ सत्य-शोध-चर्या के पेन्र मे अत्यन्त अविश्वस- 
नीय वस्तु है। जो प्रखर-प्रावत्य के बत्च से राज डिक्टेटर बना है, धर्म 
की और मुक्ति की राह में तो उसे वह बल तज कर ही चत्नना होगा | 
और में कहता हूँ कि इस त्याग से उसका बल्ल बढ़ेगा दी, चाहे वह चसम* 
स्कारशील कम दीखे | 

व्यक्ति की दृढ़ता पत्थर की इदठा से मिन्‍न वस्तु है। वह कहीं 
अमोघ है। व्यक्ति इसीसे स्टील वन सका है और पहाड तोड सका है | 

वह दत्ता इसीसे श्रतोल् है कि उसमें लचक है, वह कठोरता नहीं 
है। उसमें सत्य की विविधता है। उसकी इृढ़ता संकरप की छा है। 
संकरप का मूल्य प्रेस है। प्रेम मावना है। भलुष्य भात्मा है। भात्मा 
है, इसी से कोन वन्न उससे कठोर हो सकता है, क्योकि वह उसी चरण 
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जिस हृठता को सर्वशः प्रम का बह नहीं धारण कर रहा हे, जो 
एक-दी साथ रूदु भी नहीं है, वह धार्मिक इठता नहीं है, हसलिए वह 
अखणडनीय नहीं है। आप के लेखों में शुद्ध धामिक दृढ़ता है, ऐसा 
आश्वासन झुक को नहीं होता । उस की त्त्नकार दर्प जगायेगी और 
जगा रही है। और इसलिए में पक्के विश्वास से कहता हूँ कि वह 
अविजैय नहीं है, असरण्डनीय नहीं है। 

में खंडन को व्यर्थ समझता हूँ | ज्ञीवत अपने स्वभाव पे ही प्रति- 
धण अ्ृत्यु को खंढित करता रहता है। लेकिन जो जीवन रृत्यु से सीधा 
खंडन का नाता ठानता है वह स्व्रयं उसका प्रात चनता है | 

किन्तु आप एक (यानी, अपने) इश्टिकोण से देखे गए दृश्य को, इस 
भॉति जाने गए ज्ञान और दिखे गए लेख को अखण्डनीय प्रगट करके 
प्रेरणा देते हैं कि दूसरा भी ऐसी ग़्नती करे । 

पर हम आंशिक सत्य ही जानते और जान सकते है। और वह 
आंशिक सत्य प्रतिक्रण अ्रधिकाधिक उद्घटित होते हुए सम्पूर्ण सत्य के 
हाथों पहले ही ले खरिडत रखा है। आज की आप की वोद्धिक-स्थिति 
णरवर्ती स्थिति के समझ आप ही नतमस्तक है । 

और वह सत्य जो अ्रंश की सत्यता को भी घारण किये हुए; भाव्मा- 
मय है। वह अलुभूति-मय है, भावना-मय है। मानवगत, समाज-गत 
होकर वह सत्य श्रहिसा, यानी प्रेम, द्यो जाता है। 

प्रेम ही जिसकी छठोरता और आवश्यकता को धारण नहीं किय्रे 
हुए है वह कथन, चाहे उसका उत्तर किली से भी न बन पडे, सत्य नहीं 
है। वह पहले ले ही परास्त है। 

आप देखें कि मेंने अब तक जो कहा उसकी तार्किक संगति जिस 
विषय की मीमांतसा चत्नी है उससे स्पष्ट नहीं है। ऐसा जान-बूक कर है । 
मेरा कथन श्रीयुत,... . .के लेखों के लिए तो भर भी लागू है । 

मेरा कथन इतना ही है द्लि तक॑-दुद्ध धर्मच्ेत्र से बाहर का ब्यापार 


| 
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है। भाप बहुत उपयोगी बात कह रहे हैं, वहुत उपयोगी काम कर रहे 
हैं। तक-युद्ध के बिना नहींचत्ष सकते तो “वद्द भी करें। आप सुधार 
धाहते हैं, धुवारिक । समाज की,संस्थाओं की अनुपयोगिता दूर करना 
चाहते हैं--बहुत शुभ | कौन विचारवान्‌ आदमी अपनी-अपनी इंष्ट 
से वह ,नहीं चाहता, और उसमें योग नहीं डाज्षना चाहता? ६४ 
अपनी समस्त प्रतिभा हसमें डाल दे, सब'ज्ञोग आपके छृतक्ष होंगे। 
यह समाज के लास की बात है, समाज का समसझदार अंश आपका 
साथ देगा | जो न' देगा, प्रेम के बल्न से, उल्तके विरोध, और असहकार 
को, आपको ज़ीतना होगा, थ्रादि । यह भी एक 'हीरो' का काम है । 

लेकिन इस तरह के सुधार के काम की ज़िम्मेदारी लेकर आप हृत 
निर्णय की लिस्मेदरी से अपनो को मुक्त सम कि सत्य क्या है, धर्म 
क्या है, जेन-घम कितना शुद्ध "है अथवा कितना अशुद्ध आदि-तो 
इसमे क्या कुछ आपको विशेष बाधा' है !'मे यही आपसे कहता हूँ। 

मैं नहीं मानता, धर्म और व्यवहार .दो अक्ञग चीज़ें हैं | लेकिन 
व्यवहार झौर दर्शन दो पृथक वृत्तियाँ अवश्य हैं। वे' सदा से ढो' हैं, 
सदा दो रहेंगी, दार्शनिक, भकुशल्ञ व्यवद्यारी होते हैं, व्यवहारी कम दाशं- 
निक होते हैं। जहाँ दोनों में साम्य और सामन्जस्य द्ोता है, वह है' घर । 
वह धम्म पूरे व्यक्ति को ढेंकता है। उस धर्म पर विवाद छेड़ा द्वी नहीं 
जा सकता । उस धम को लेकर उस्च समय तक मौन नहीं हूटंता, जब 
तक परस्पर जिज्ञासा का सम्बन्ध न हो । 

में कहता हूँ कि भ्रव ठक आपका कोई छेख मेंने उस धर्म के तत्न 
तक उतरता नहीं देखा, वह दँची बुद्धि के स्तर से'लिखा जाता है, 
और तब मुझको प्रतीत हुआ है कि आप बुद्धि से ज्ौकिक और ब्यव 
हार से दाशनिक हैं 

और उस धरम के तत्व तक आपका कथन उठ गया हुआ मुफे 
नहीं लगता इससे अनुभव होता है कि आप बुद्धि से दाशनिक भौर 
मूलतः अभी तक व्यवहारी हैं । 
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में कहना चाहता हूँ कि इन दोनों के सामस्जस्य का घरादल न 
विचार है, न इृत्य है--जहाँ दोनों एक दोते हैं वह है व्यक्तित्व--वह 
है भीतरी आत्मा, जो वाणी और छत्प दोनों ही में व्यक्त होती है। 

और जो इस स्व-पर-कल्याण-कारक धर्म को पकद्ता है वह उत्त- 
रोत्तर, स्थूल दृष्टि से, निवृत्तिमय होता चत्षता है। निद्ृत्ति का उपदेश 
उसके लिए नहीं है, उसकी शर्त ही निवृत्ति है। 

क्या में माने कि उस मजदूर से जो आठ घण्टे कारखाने में और 
उसके ऊपर चार धण्टे और कुछ अपने बढ़े परिवार छी आमदनी बढाने 
के ज्षिए काम करता है, उस मज़दूर से आप कम प्रवृत्ति-दत्त हैं ) में 
जानता हूँ कि आप जब दिल्‍ली में मेरे यहाँ-दहरे थे आपके प्रवृत्ति-पूर्वक 
बोलने ओर लिखने के कुल घरटे मिज्ञाकर मुश्किल से एक दिल में 
तीन या बार होते होंगे; खेकिन यह जानकर भी में नहीं कह सकता 
कि आप भ्रवृत्ति-दीन हैं और इस दिशा में अपराधी हैं। “प्रवृत्ति! की 
अपेत्ता तो यह कद हो नहीं सकता | 

लेकिन, उपयोगिता की अपेक्षा में निश्चय-पूर्वक कद सकता हैं कि 
आप अधिक योग्यता और अधिकार-पूवेंक समाज के और मानवता के, 
उस भज्ञदूर की सुलना में, श्रधिक गण्य-मान्य सदस्थ हैं। मैं यह 
कहता हूँ और इसमें कोई भ्रतुपयुक्तता नहीं देखता । 

क्यों 

क्यों, इसक्विएु कि जो जीवन का मद्दत्व स्थिर करने वाली वस्तु है, 
वह और है। प्रवृत्ति और निदृत्ति शब्दों के सद्दारे हम उप्ती जीबन- 
तत्व को पकडना और सममना चाहते हैं। 

झाप उस गढबंढ को श्रनुभव कीजिये कि जो अनजान में आप 
पैदा कर देते हैं, और जो आपमें भी है। इसी से जितना मत-मेद 
उत्पन्न होता है, उतना फल्न उत्पन्न नहीं होता | 

शाप भामिक-तत्न पर वाद नहीं कदते। उस तत्ञ पर शब्द, अपने 
श्राप भ्रपूर्ण होकर सी, विवाद उपस्थित नहीं करते, कुछ पूर्णंता का 
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बोध उपजाते हैं । 

परिणाम यह है कि निवृत्ति-प्रवृत्ति शब्द कभी कृष्ण को भ्रपेत्ञा 
में, कभी मनोघृत्ति की अपेक्षा में आप प्रयोग करते हैं। 'दाशंनिक की 
भाषा के उपयोग से आप सुधारक का त्चय साधना चाहते हैं। 
कठिनाईं यहीं आप पेदा करते हैं। 

श्री““'की वृत्ति सामाजिकृता की अ्रपेक्षा स्पष्ट है। वह दाशंनिक 
ऐसे हों था वैसे हों, प्रवृत्त उसी शोर हैं। शब्द उनके त्षिए भाव की 
भ्रपेत्ा से तो साधन हैं; पर ल्लौकिक-क्चय की अपेक्षा साधन का काम 
उन शब्दों से वह सेंभलकर लेते हैं । । 

आप इस मामले में खुश-किस्मत हैं । शब्दों से, और उन पर, 
आप नहीं रुकेंगे । शब्द टूटें-फूर्टे भी तो क्या चिन्दा | और उनके भाव 
को कुछु अ्रवज्ञा हो वो भी वह होने के पिवाय क्या उपाय है | यह 
आपका ढंग है । और में मान लूँ कि यह अधिक सचेतन है। , 

लेकिन मुश्किल तो यह है कि आप उस सुधार के उद्दे श्य की वेदी 
पर माथा टेकते हैं, पर अपने भीतर के व्यवसायी दार्शनिक को वहाँ 
समर्पित नहीं करते । समर्पण न कीजिए, बलिदान कीजिए । समर्पण 
से पूणंता आयगी, बल्षिदान से शक्ति आयगी। लेकिन आप आधा 
मोह पालते हैं, आधे से साधना साधते हैं। परिणाम इसका दुस्सह 
होता है। सोच-विचार वाल्ते व्यक्ति को सहमत होकर भी आपसे असह- 
मत होना पढ़ता है । 

बुद्धि के द्वारा आप सुधार चाहते हैं ) तो वह कीजिए । दार्शनिक 
यही करता है। वह बुद्धि (००००८०४) की संस्कार देता है। वह 
वर्तमान को तनिक अधिक तटस्थता से देखता है। वह शक्ति को कम, 
तस्व को अधिक महत्त्व देता है। वह गम्भोर, स्थायी सुधारक बनता है। 

शक्ति के द्वारा आप सुधार चाहते हैं ? तो वह कीजिए। विध्वंसक 
वनिए। विद्रोह को ओर सिफ्ने उसी की आत्मा स्वीकार कीजिए । एकांगी 
हूजिए और प्रणपूर्वक एकागी हूजिए । 
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संगठन धौर लोक-संग्रह के द्वारा सुधार चाहते हैं तो तरकोब से 
पलिए | समाज के नेताओं को खोजिए, मित्राइये, पंचायत कीजिए, 
कान्‍्फ्र छ कीजिए । आदि । न्‍ 

यह सभी कुछ फरना चाहते हैं तो धार्मिक बनिए। इसके लिए 
कुछ न. चाहिए, चेदना चाहिए । क्षोगों की झ्रात्मा को पाहये और उनमें 
अपने को खो दीजिए । वास्तव मार्ग तो यही है। पर वह तो सम्पूर्ण 
समपणं, सम्पूर्ण वलिदाव का है। वद् साधारणतया बुद्धिमत्ता और 
चतुरता ओर शक्तिमत्ता का नहीं है। वह प्रेम की वेदना का है। वह 
युद्ध, क्राइस्ट, गांधी का है और शायद महावीर का भी है। 

लेकिन न सही धमे। आधुनिकता (2००८एांभण) घर को नहीं 
फेज्न पाती । तब वित्ञकुत्न इधर किनारे रहकर लौकिकता के मार्ग हैं, या 
विचार और करपना के मार्ग हैं| कवि वनिए, दाशतिक बनिए, भात्षों- 
चक बनिए, कार्यकर्ता वनिए, योद्धा बनिए, संग्रहकर्ता बनिए, सेवक 
बनिए। सभी मार्ग सुधार भर उन्तति में पहुँचते हैं। वृत्ति शुद्ध 
चाहिए । 

क्षेकिन संकट उपस्थित न कीजिए | उससे वर्णमेद और वर्गमेदु 
और बुद्धिमेद उत्पन्न होता है, फल्न उरपन्‍्न नहीं होता। 

जो धर्म पर अपना झाश्रय रखता है पद जानता है कि एक भ्रवस्था 
है जो वर्णनावीत है। वहाँ व्यक्ति का कोई व्यवसाय नहीं होता । हो 
सकता दी नहीं | वह अवस्था श्रेणीबद्ध नहीं हो सकती। उसी को संज्ञा 
दी गई--साधु । 

वह लाघु समाज का अंग है, पर घेसा ही भ्रंग है जैसे हमारे भीतर 
का हृदय | वह सतत-व्यापार-शील् है| दाथ-पर दीखते हैं, उनका काम 
ढीखता है। पर हाथ-पैर आराम कर सकते हैं, वे रोगी द्वोकर फिर 
ध्रच्छे दो सकते हैं--पर हमारे हृदय को तो पक घढ़ी के लिए चेन नहीं 
है | क्योंकि वह रुका कि रुत्यु हुई । 

दुनिया में वियम-कानून हैं, प्रस्ताव-विवाद हैँ। स्टेट नागरिकों को 
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नियम देती है, नेता समाज को, जुज़ुगग बच्चों को। लेकिन वे नियम 
हृदय पर कितने ल्ञागू होते हैं ? दवाथ-पेर कोई बाँध सकता है, पर मन 
तो सब कहीं डोलता है। वह सन क्‍या अपने कास के सिवाय कुछ भी 
काम कर सकता है! वह तो रत्ती-भर चीज्ञ को हृधर-से-उघर नहीं कर 
सकता | फिर भी हम जान को कि जो होता दे उसी से होता है। . और 
में कहता हूँ, उसे नियम मत दीजिए, उससे नियम माँगिए । 

मेरी हार्दिक इच्छा है कि आप स्वयं साधु हों। यह नहीं कि पेसा 
या वैसा कपड़ा पहनें । पर इस जगत्‌ में कुछ आपका न हो, मात्र सद- 
भाव की पुजी ही आप की पुजी हो। विधवशता-पूर्वक ज्ञोग आपको 
मद्गात्मा और साधु मानें । और तब माँगने पर आप साधु-संस्था का 
आधुनिक रुप दें । मेरी बहुत इच्छा है कि ऐसा हो। लेकिन क्या ऐसा 
है ! और क्या आप मुझे सानने की आज्ञा देंगे कि ऐसा है ! और अगर 
ऐसा नहीं है तो आपके शब्दों के पीछे सेवा भर त्याग और आत्मा 
का बज और अधिक हो--क्या यह प्रार्थना करना शुभ न होगा। 

निवृत्ति-प्रवृत्ति की चर्चा का आरम्भ बम्बई में दिये गए पयू षण 
व्यास्यान-माला के एक भाषण से हुआ था ? वह भाषण गवेषणात्मक 
उतना नहीं, जितना आदेशात्मक और आलोचनात्मक है। मेरा अनुमान 
है कि उपस्थिति में गृहरुथों की संख्या अ्रधिक धी। वे प्रायः विद्वान्‌ 
होगे भ्रथवा जिज्ञासु होंगे। दस भाँति यद्दि उसके आदेशात्मक होने की 
आवश्यकता थी तो क्या ध्यवहार- धर्स पर्याप्त विषय न था ? क्‍या उस बारे 
में जो चाहिए पद सब हो चुका ? भौर यदि चाहिए! से उसका इतना 
सम्बन्ध नहीं है तो वह गवेष॒णात्मक और क्‍यों नहीं दो सका ! 

में यह जानना चाहता हूँ. कि किस झान्तरिक प्रेरणा के कारण यह 
अनिवार्य द्ोता है कि निष्फत्ष भालोचना की जाय | 

न समझा जाय कि आज के साधुओं अथवा साधु-संस्था से मेरे मन 
को तृप्ति है; पर जब तक उनकी सेवा के द्वारा उनका विश्वास सम्पादन 
में नहीं करता तब तक किस सुँह से में अपने को छोड़कर उनको दोष 
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देने आगे बढ सकता हूँ ! सावंजनिक रूप में आतल्योचक सुमे बनना है 
तो में क्यों न अपना ही झ्ाल्ोचक बन १ यो शुद्ध तत्वालोचक बनने 
की मुझे सुविधा हर समय है ही--में जीवन-आलोचक, यानी साहित्यिक 
ब्नूँ । 

पंडित जी, कृपया डाक्टर और भरीज्ञ भ्रोर इस दरद्द की और बातें 
न कीजिएगा। डाक्टर क्‍या फ़ोड़े के नश्तर न क्षयाए (--आदि-आदि 
तक और उदाहरण सुनते-कहते हर समझदार आदमी का जी पक चुका 
है। वेले अनगिनत उदाहरणो के उल्लट-फेर आप दे सकते हैं, अन्य भी 
दे सकता है। लेकिन मुझे रह-रहकर अचरज होता है कि क्या डाक्टर 
के लिए यह आवश्यक नहीं है कि था तो समाज द्वारा वह इस तरह 
के कामों के ज्षिण आम्रहपूर्षक अधिकारी चुना जाय, नहीं तो मरीक्ञ का 
विश्वास उस पर हो ? आज चारों ओर मरीज्ञ की चीर-फाड़ ख़ूब हो रही 
है, लेकिन क्या कभी प्रेम की वेदना के सर्टिफ्तेकिट को भी डाक्टर से 
तलब किया जा सकता है या नहीं ? 

महात्मा' ' 'श्रोयुत*''के पत्र को ठीक द्वी जाँचा । पर प्रत्येक स्वाधीन 
चेता का उत्तर सहमति ओर असहमति मे इसी प्रकार वैंटा होगा | जो 
समाज से अपना नाता अनुभव करता है उसके उत्तर में आवेश भी 
होगा, क्‍योंकि आपके मूत्ष व्याख्यान में भी आवेश था। समाज के प्रति 
नाता जितना घना होगा, न्रावेश उसी अ्रनुुपात में बढ़ सकता है। मत- 
भेद और श्रालोचना झावश्यक है क्योकि मतों में हमेशा भेद होता है 
और प्रतिपादन का जवाब थ्राज्नोचना होती है। और जिस श्रंश में 
आपके क्षेख में आकांक्ा और भावना का भ्रंश है उसते असहमति का 
अवकाश नहीं है; क्योंकि प्रत्येक सच्चेता की भावनाएँ एक दिशा में 
चल्नती हैं । 

सुधार में भी चाहता हूँ। कौन नही चाहता ? आप तीघरता-पूर्वक 
चाहते हैं, में प्राथना-पूवंक चाहता है । प्रार्थना में ती्रता से अ्रधिक 
शक्ति और अधिक सक्रियता हो सकती और होती है । 
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पर अहंकृत-बुद्धि का आरोप उस भावना पर डाल्न दीजिए और 
आवेश उसमें मित्र जाने दीजिए तो देखिएगा कि अच्छाई की जगह 
उसी से बुराई हो रही है। यह में नीति की दृष्टि से नहीं कहता, धर्म 
इृष्टि से कद्दता हूँ । घ॒मम की दृष्टि ले चतुराई से अधिक खरापन और 
ईमानदारी सुमे प्रिय है। छुलपूरंषेक कोई मीठा हो, यह पाप है। पर 
निशद्ुुल् होकर कड़वा ही हुआ जा सकता है, थह में एक रण को भी 
नहीं मान सकता। अ्रहंकार-नाश अथवा छुज्न-नाश की कुछ त्रुटि ही 
है कि व्यक्ति कठोर भाषा बोलता या लिखता है। 

और में अ्रपनो इस प्रतीत को ओर भो आपका ध्यान दिल्लाना 
चाहता हूँ कि सेवा द्वारा जो भ्रधिह्ार मिलता है वह सच्चा स्वत्द है। 
और आलोचना का अधिकार बहुत ही दापित्व-पूर्ण है। 

आपके कार्यों का और आपके समाज का सूलाधार स्व-धर्म-सम- 
भाव का सिद्धान्त है। लेकिन वह सिद्धान्त किली विशेष अवसर पर 
थाद्‌ रखने के त्षिए नहीं है न। वह तो यथाशक्‍्य आठों प्रहर दिशा- 
दुश्शक-यन्त्र की सतत-जागृत सुई की भाँति सामने रखने के लिए है 
न तथ जो मुनिधम को अपना धर्म मानता है उसके प्रति सम-भाव 
त्रागू क्यों नहीं है ! उससे क्या अपना प्रेम खींच ते | उसे क्या हम 
उपहास्य घना सके ! 

कहा जा सकेगा कि यों तो जदता को जिसने धर्म माना है उसकी 
जहता के परिद्दार होने का भी यत्न न हो सकेगा। हाँ, बेशक व हो 
सकेगा । 

पत्थर की जड़ता हम इस प्रकार तो हरण कर सकते हैं कि झादर- 
भाव से और लगन के साथ उसे गढ़कर भूर्ति का रूप दे और अपनी 
श्रद्धा में उसे प्रतिष्ठित करे | इस प्रकार पत्थर को हम सजीव ही नहीं 
बना सऊते, उसे देवता और परमात्मा बना सकते हैं। 

अन्यथा उसकी जंढ़ता से रु्ट होकर ज़ोर से पीटने लगने से दम 
उसे तो घूल और, अपने को निष्फल्न ही बना सकते दे और कुछ नहीं 
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कर सकते | 

जड़ को पीटने का यह दात्षच बचपन का घोतक है । 

आज स्-धर्-समभाव कहकर भो जीवन मे यह द्वक़त तो रह 
दी जाती है। गिने-गिवाए धर्मों के नाम पर जो बछे-ण्ड़े समुदाय हें 
उनके श्रति सहिष्णु रहकर मानो अपने बोच में छोटे-छोटे समुदाय खडे 
करके असहिष्णु॒ हम हो सकते है। यह सर्व-धर्म-सम्भाव की विजय 
नही है, विडम्बना है । 

आज अपनी बुद्धिमता में सुझे कितना झआभाल लगता है कि 
अम्लुक को प्रतिक्रियावादी, भीर और पासण्डी कद्द दूँ ? में यह कर 
सकता हूँ। सभी यह कर सकते हैं। लेकिन जो यह करता है वह 
अपना सर्व-घ्-समभाव अखंडित नहीं सान सकता। ऐसा मानना 
आत्म-प्रतारणा करना है। 

समाज के संघटन और विधान की शोर दृष्टि रखकर अगर में साथु- 
संस्था के बारे में कहूँ तो यह मानकर सी कि आज अवस्था बहुत दूषित 
है भुझे कहना होगा कि धर्म-नीति का स्वासाविक प्रवाह त्यागी से 
यृहस्थी की ओर, दिरागी से व्यवह्वारी की ओर है। शृदस्थी भोर 
व्यवहारी 'प्रसहयोग कर सकता है, अपनी ग्ृहस्थ-वृत्ति मे शआआग्रही हो 
सकता है; परन्तु विरागी त्यागी से आदेश पा ही सकता है, उसे आदेश दे 
नही सकता । कुछ साधु ग्रृदस्थी से गए-बीठे हो सकते हैं । तक के लिए 
मैं मान लूँ कि अधिक साधु ऐसे हैं। फिर भी जीवन का भलजुक्रम वही 
हैं। शृहर्थ गाहंस्थ्य ध्यापारों के द्वारा परिमित् है, साधु निर्वन्ध है। 
गृहस्थ, आज की परिस्थितियों को देखते हुए, अधिऊ-से-अधिक राष्टर- 
धर्मी द्वो सकता है; पर साधु सदा से विश्व का नागरिक है। 

दीजिए आप दो, दस, पचास, सो, साघुओ की अ्रष्टता के उदा- 
हरण । चादे तो अधिक भी दीजिए । लेकिन से न मान गा कि गृहस्थ- 
समाज ओर साधु व्यक्तियों के परस्पर श्रम्बन्धों में साधु दाता और 
समाज भोक्ता नहीं है। साधु आत्मदानी दै--आपः दान के नियस 
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कब किसने बाँधे हैं? ईसा को कौन सूली चढने से रोक सका ? क्ोक- 
धर्म यही कर' सका कि ईसा को सूली घढावे और उसके बलिदान का 
पाप और पुण्य दोनों स्वीकार करे | 

आप कहेंगे, यह आपने भी कहा है। हाँ, कहा है। पर आपने 
उस प्राणमय सिद्धान्त में अपने मन्तब्य का इस प्रकार रंग भरा है कि 
वह सम्राणता अत्यन्त भ्ामक हो गईं है। 

धर्म के मामले में अधीर न हुआ जा सकेगा। कच्चा युवक पथ 
खोए तो कुछ अ्रजुकूलता भी दीख सकती है । पर जो धर्म-नीति की 
दर्चा में प्रकाश देना चाहता है,,अधीरता का उसके पास कया काम । 
समय श्भी समाप्त नहीं होने वात्षा है। अनन्त भविष्य पढा है। 
सदियों पर सदियाँ आवेगी। उन तमाम शताव्दियों में भी करने को 
बहुत-हुछु रह जायगा। हम निश्चय रखें कि पाप तुत॑-फुर्त ़तम हो 
जाने घाल्ा वहीं है। चह तो जीता ही जायगा। यह नहीं कि हम 
उससे द्वार मान ते । पर याद रबखें, सत्‌-असत्‌ की कढ़ाई तब तक 
रहेगी जब तक सृष्टि रहेगी । सत्‌ प्ष की पहचान शान्ति है। भ्रसत्‌ 
पत्त अधीर होता है, इसीसे दुर्बल है। इसी में उसकी हार है। देष 
को प्रेम से जीतना है। किन्तु जीतने की अभिज्ञाषा में क्या वह प्रेम 
झपनी प्रकृति से चूक जाय ! यद्द तो उसकी द्वार हुईं । 

पैढितजी, में यही कहता हूँ। लड़िये। युद्ध ही जीवन की थाती 
है। पर युद्ध में प्रेम के बल से दृढ़ रहिए । तनिक भी रोष के बत्न में 
कठोर मत हुलिए। आप योद्धा है। में आपकी ओर आशा से देखता 
हैँ। सत्‌ की सेना में सिपाही हैं कितने ? पर सत्‌ का बत्न संख्या में 
नहीं है। पर आप जेसा सत्प्रण वीर शन्नु ( भ्रर्थात्‌, आवेश, रोष ) 
के हाथो दव कर उधर जा मिल्लेगा तो साथी लिपाहियों को केसी निराशा 
होगी । कृपया इसका ध्यान रखिए। 

सत्य की सेना का कोई नाम नहीं है। कृपया कभी भूल न कीजिए 
कि सत्य-समाज के सदस्य ही वह सेना हैं नहीं, नहीं। कहर समझे 
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जाने वाले लोगों में भी ऐसे ब्यक्ति द्वोगे, सत्य-समाज में भी हो सकते 
हैं, साधुओं में सी हैं। कहाँ वे नहीं है। पर किसी घिद्धान्तवादी 
पार्टी में वे कभी जुड़े हें, जो अब छुड्देंगे ? बहुत दल हैं, बहुत सम्भ- 
दाय हैं, बहुत पन्‍्थ है। पर धर्मंतत््व तो एक ही है। वह भ्रात्मा से 
पाना होता है, पार्टी से नहीं! भर हर दक्ष, दर सम्प्रदाय और हर 
पन्‍्थ के हरेक व्यक्ति के भीतर आत्मा है। आप चाहते हैं सुधार ? आप 
चाहते दें युद्ध ) भाप चाहते हैं शान्ति भोर सुख और कल्याण (--तो 
आप हरेक के भीदर की उसी आत्मा को अपनी श्राध्मा की सुक्षग से 
लगाइये | चह जगी कि जग जागा रक्खा है। यही सा है। यही 
धर्म है। 

में बहुत लिख गया, पंडित जी । इतना लिखूँगा, ऐसा स्वप्न न 
था। छमा कर दें | मुझे अन्यथा न सममें ! में ्रापका ही हूँ ।-- 


